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Αὐσιγαςϊ 


Ιη ἴπς {οἰιοννίηπρ ραρεΓ νε {οοις οη ἴῃς 5οσῖαἰ γοαοῖίοη αραἰησὶ ἴμθ οχραησἰοη οἱ ἴπε “οθΙΙ08εγ 
Ζοηςϱ”, ΝΝΠΙΕΙΠ ἴπε οΠΙΓΟΗ απΠα ἴπε γεἰεναπῖ ΒγζαηΙίΠθ «Άποης (1ΟἵΠ απαά 111 εεηΤΙΓΥ) ἵγίεα το 
ΓΘςἴΟΓ6. Το μΠαθ[ςίαπα ΤΠίς γθαςῖίοη, 5μῇἱος ἴϊ ἴο Γεσα(ἱ ἐΠαῖ ἴῃΠθ ΓιΓαἱ εοπιπιιηίϊτίες ἴπμαῖ ἴοααγ 
ΠἹᾶΚε ρ Το: ἴμε πιοςϊὶ ραγί πιοάθΓη ςοεἰθῖίες ννίζῃ εοπιρἰεχ σἵγιοῖωγες (Ι ονἰ-οἴγαιςς 1949) --ἴο 
ΝΝΠΙΟΠ νε Ὀθίοηπρ- ε5θαά ἵο ϱ6 ιθἰαῖϊνθΙγ Ιἰπιίθα ροριἱαϊίοη ΡΓοιρς Νη οπαάοραπηϊς 
γοργοαιμοῖίνθ ἵοπαθησίες. Τῃ6εςε αἴθ ςοσίαἰἱ σἰγμεῖμι[οες ἴπαϊ 5ἴ]][ ςιγνίῖνε ἃς 8η ΙάΘ6ΟΙΟΡΥ, Θν6η ας 
ἃ ρΓαςσῖϊσθ, αθςρίῖς ἴπθ πιοαθΓη ρεγοθρῖίοη ἰ[αῖ, α[ί6ι ΝΛογιά να ΙΙ, ἵπς γασαῖµς οἱ ἁοϊίοη απά 
οοπηπιωηἰσαϊίοη οἵ ἴηθ ρθορἰθ οχραπάθἄ, οχοθθαίηρ ἴΠς οοηνεηῖίοπα[ ἵεγγϊογίαί θοµηααφΓίες 
Οἱ σἰαῖςς ννη(Ι6, αἲ ἴῃθ «αΠΠθ Τἶπ]α, ἴηθ ρΓγουεςς οἵ Ρἰοβα[ἰζαϊίοη Πας αἰςο ἱπίαγηαϊίοπαι[ίζ6α ἴΠα 
Πεἱά οἳ ςοεἰαἰ εΠοίσες. 


Στο κείµενο που ακολουθεί θέλουµε να εστιάσουµε στην κοινωνική αντίδραση ενάντια στην 
διεύρυνση της «ζώνης αγαµίας», την οποία προσπάθησε να επαναφέρει η εκκλησία και οι 
σχετικοί βυζαντινοί νοµοκάνονες (10ος και 11ος αιώνας). Για να κατανοήσουμε την 
αντίδραση αυτή, αρκεί να υπενθυμίσουμµε ὁτι οι αγροτικές κοινότητες που συνθέτουν 
σήµερα στο µεγαλύτερο µέρος τους τις σύγχρονες κοινωνίες µε σύνθετες δομές (Ι6ανἰ- 
σ[Γαιι5ς 1949): -στις οποίες άλλωστε Και ανήκουµε- αποτελούσαν παλαιότερα σχετικά 
περιορισμένες πληθυσμιακά οµάδες µε τάσεις αναπαραγωγής εκ των έσω. Πρόκειται για 
κοινωνικές δοµές που εξακολουθούν να επιβιώνουν ως ιδεολογία, ακόµα και ὡς πρακτική, 
παρόλη τη σύγχρονη συνείδηση που επικρατεί ότι, µετά τον Β’ Παγκόσμιο πόλεμο, η ακτίνα 
δράσης και επικοινωνίας των ανθρώπων διευρύνθηκε, υπερβαίνοντας τα συμβατικά 
εδαφικά όρια των κρατών ενώ, παράλληλα, η διαδικασία της παγκοσμιοποίησης 
διεθνοποίησε και το πεδίο των κοινωνικών επιλογών. Παράλληλα, όµως, µε την τάση 
αναπαραγωγής εκ των έσω, τα εθνογραφικά δεδοµένα, σε συνδυασμό µετις ιστορικές και 
δημογραφικές πηγές, ανιχνεύουν, µέσα σε ὀλο τον ιστορικό ευρωπαϊκό χώρο, και 
αλλεπάλληλες ζώνες ενδογαµίας γύρω απὀ σχετικά σταθερούς οικιστικούς πυρήνες. Με 
επίκεντρο τον οικισμό, η ακτίνα γαμµηλιότητας µπορεί να περιορίζεται ή να επεκτείνεται, να 
ταυτίζεται µε την έκταση της κοινότητας ή να την υπερβαίνει, ανάλογα µε τις συγκυρίες 
(δημογραφικές, πολιτικές, κοινωνικές και οικονομικές) επαναπροσδιορίζοντας κάθε φορά 
τα νέα γεωγραφικά της όρια. 


Από τις μαρτυρίες της ιστορικής δηµογραφίας προέκυψε ότι στις αρχές του 20ού αιώνα, 
εκεί όπου η ακτίνα γαµηλιότητας συνέπιπτε εθιµικά µετα γεωγραφικά όρια της κοινότητας, 
εκδηλώθηκε σε πολλές περιοχές (κυρίως ορεινές και ηµιορεινές) µια τάση διεύρυνσης και 


11949, ϱἰθυάς Γ[όνί-δίγαυςς, 65 σἰγιείμγος έιέηπεηίαίγες ἄθ Ια ραγεπίό, Μουΐοη δι (ἱε/ΜΙ8ί5οη «ες 
ς«εἶθηςες ἄθ |’ ΠοΠΊΠΊΘ, 1971, 580 ρ8Ρες. Πρώτη έκδοση το 1948 και δεύτερη το 1967. 
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αναδιοργάνωσης του γαµήλιου ορίζοντα, υπαγορευµένη απὀ τα συγκείµενα ιστορικά, 
πολιτικά και οικονομικά πλαίσια. Έτσι, την "κλειστή" κοινοτική ενδογαµία (οπαοραπηἰε 
νηιαρεοίςε) την διαδέχτηκε η "τοπική ή περιφερειακή” ενδογαµία (οπαοραπιἰς ἄθ Ιοσα[ἱτό) η 
οποία, πολύ συχνά, απεικόνιζε και την κοινωνική πραγματικότητα µιας εσωτερικής 
μετανάστευσης µε πολλαπλές μετακινήσεις και νεοτοπικές εγκαταστάσεις µέσα στα όρια 
µιας ευρύτερης γεωγραφικής περιοχής που αναπροσάρµοζε, αντίστοιχα, και τη περιοχή της 
γαμηλιότητας. 


Μελετώντας παρόμοια Φαινόμενα στη γαλλική επαρχία της δεκαετίας του ’60 και µετά, η 
Τίπα Ζοίας και η ΕΓαπεοίςθ Ζοπαθεπά χρησιμοποιώντας τον όρο «τοπική ή περιφερειακή 
ενδογαµία» ορίζουν την ενδογαµία που περικλείεται µέσα σε ορισμένα γεωγραφικά όρια, 
τα οποία δεν ξεπερνούν, συνήθως, τα όρια του νομού ή της επαρχίας, αλλά, αντίθετα, 
τείνουν να αντιστοιχούν στην απόσταση που µπορεί κανείς να διανύσει µέσα σε µια µέρα 
µε αυτοκίνητο (1970: 178). Βέβαια, η γεωγραφική απόσταση εκτιμάται σε συνάρτηση µε 
την ύπαρξη προσβάσεων, βατών δρόµων, δηλαδή καλού οδικού δικτύου, δεδομένης της 
σημασίας που είχε ανέκαθεν στη ζωή των ανθρώπων το κατά πόσον µια μετάβαση και 
επιστροφή μπορούν να γίνουν µέσα στην ίδια ηµέρα ή χρειάζεται να «ξενοκοιμηθείς». Αυτό 
ήταν το μέτρο για την εκτίµηση της γεωγραφικής απόστασης. Στα τέλη του 20ού αιώνα, η 
κατασκευή ταχέων µέσων κυκλοφορίας, ατομικής και μαζικής, εξακολουθεί να διατηρεί, αν 
και σε άλλη κλίµακα, τη σχετικότητα ανάµεσα στη γεωγραφική απόσταση και την επαφή µε 
τη διάσπαρτη συγγένεια ή τη δηµιουργία νέων δικτύων γαμµηλιότητας. 


Στη ζώνη ενδογαμµίας (είτε πρόκειται για την κοινοτική είτε για την περιφερειακή), είναι 
κοινό μυστικό, ὁτι όλοι «παντρεύονταν μεταξύ τους». Πρόκειται για µια ἐκφραση που 
παραπέμπει στους συστηματικούς γάµους ανάµεσα σε εξαδέλφια. Παλαιότερα, πριν απότο 
1914, οι περισσότεροι γάμοι γίνονταν µέσα από το χωριό. Επίσης, υπήρχε και ένα ποσοστό 
αιματοσυγγενειακών γάμων (πιαγίᾶρες εοηςβηριἰΠς), δηλαδή γάμων ανάµεσα σε πρὠτα ή 
σε δεύτερα εξαδέλφια (τέταρτος και έκτος βαθμός συγγένειας): «Σχεδόν όλο το χωριό ήταν 
απότις οικογένειες 6. και Τ., γιατί όλοι είχαν παντρευτεί τα ξαδέλφια τους”. Δεν ήταν καλό, 
αλλά εκείνη την εποχή γινόταν πολύ». Με το γύρισμα του αιώνα, η πλειοψηφία των 
κατοίκων ήταν, πια, απὀ το γένος των «. Έτσι, δύο τύποι γάµου επικράτησαν: οι γάμοι µέσα 
στη "διάχυτη" συγγένεια (ραγεηῖό αἰβιςςθ), που ήταν και ο κανόνας και οι γάµοι µέσα στη 
στενή ἡ κοντινή συγγένεια (ραγεπῖό ρΓοςῇῄθ), οἱ οποίοι όµως όλο και λιγόστευαν, παρόλο 
που κανείς δεν φαινόταν να τους αποδοκιµάζει, το αντίθετο μάλιστα, εφόσον γίνονταν «για 
τη γη». Και οι δυο αυτοί τύποι γάµου είχαν το πλεονέκτημα να τοποθετούνται µέσα σε έναν 
«οικείο κοινωνικό κόσµο», όπου ο καθένας ήξερε µε ποιον είχε να κάνει (Τ. Ζοἱας δι Ε. 
Ζοπαβεηπαά 1970: 170)”. 


Ζ Είναι γεγονός ότι οι γάµοι ανάµεσα σε πρὠτα (που ήταν ανέκαθεν σπανιότεροι) ή δεύτερα 
ξαδέλφια, γινόντουσαν κυρίως µέσα στα γένη της μητέρας (άἄαης |65 Ισηᾶρες «ες πιθΓες), που 
σηµαίνει γάμος ανάµεσα σε σταυρωτά ξαδέλφια, Και πολύ λιγότερο γινόντουσαν «μέσα στο ίδιο 
όνομα», δηλαδή µέσα στο ίδιο επίθετο, (πιαΓί8ρες ἄαης Ι6 Πιθπις ΠΟΠΙ), που σηµαίνει τον γάµο 
ανάµεσα σε παραλληλοξάδελφα. 

ἁτιπα Ζο[ας, ΓΓαηςοἰςε Ζοπαβεπᾶ, 1970. « (οµςίπαρε, νοἰσίπαρθ » στο Ροιῄοη, /. αἳ Ρ. ΜαΓαπάα (γέωηίὶς 
ραι) Εεβαηαος οἳ οοπηηιιπἰσαϊίοης. Μέίαηπαες ο[/εΓίς ὰ 6ἰαμᾶς Ι.όν[-δίγαιμςς, ΙΔ Η8γΕ, Μομϊοπ. Βλ. 
Επίσης και Ζομας, Τ., νεγαϊίεγ, Υ αἳ Ε;. Ζοπαβρεπᾶ, 1970. «ΡαγΙει [απιί]ε» στο Ι΄ΗΟΠΊΠΊΘ Χ (3). Τα δυο 
αυτά κείµενα συμπεριελήφθησαν στο βιβλίο : Τίπα Ζο[ας, ΜιαΓίε-(ἰαιμαςε Ρἰηραια, Υνοπηε Μεγαϊεγ, 
ΕΓαηςοἰςθ ΖοΠ8ΡΕΠΑ, Όηθ (απιραφηο νοἰσίπο : ΙΜΙποϊ, µη ν[ίαφς θοιυγοιμίοποη, ΡαΓίς, Εαῑίοης ας |α 
Μαἰςοη ἄες «εἰθηεθς αθ Ι’Ποπιπε, 1990. Στο βιβλίο δημοσιεύονται τα αποτελέσµατα του ερευνητικού 
προγράµµατος που χρηματοδότησε το (ΝΡΗς (1967-1975) και συντόνισε ο Μ. ἄ6οίρες-ΗεηΓἰ Βἰνίδγε, 
επίτιµος διευθυντής του Μιςόε ἄες Αγὶς αἳ Τγααϊίοης Ρορι|αίγες στο Παρίσι. Πρόκειται για µια 
πρότυπη εθνολογική έρευνα που πραγματοποίησαν οι συγγραφείς, ερευνήτριες στο εργαστήριο 
κοινωνικής ανθρωπολογίας του (6ἰαμάς Ιένἰ-οίγαυςς στο (οἰιὲρε αε ΕΓαπος, ακολουθώντας το νέο 
ιδεολογικό ρεύμα που υπαγόρευε τη στροφή της ανθρωπολογίας προς τη µελέτη του ιστορικού 
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Μας ενδιαφέρει ο τρόπος που οι δύο συγγραφείς ορίζουν και διαχωρίζουν τη διάχυτη απὀ 
την Κοντινή συγγένεια. Είναι Φανερό ότι και οι δυο αυτές συγγένειες ξεκινούν και 
διαρθρώνονται γύρω απὀ το άτοµο ή, καλύτερα, γύρω απὀ το κάθε άτοµο, εφόσον µέσα 
στο συγγενειακό γίγνεσθαι της αμφιπλευρικότητας, ο Καθένας µας αποτελεί σηµείο 
σύμπτωσης πολλαπλών γραμμών καταγωγής, µε αποτέλεσµα τις μεγάλης ἐκτασης 
συγγενειακές επικαλύψεις. Άλλωστε, υπάρχει και η έκφραση «το ένα σόι μπαίνει µέσα στ' 
ἀλλο». Για το κάθε άτομο, λοιπὀν, υπάρχουν δυο συγγενειακοί χώροι απόλυτα διακριτοί 
και διαφοροποιηµένοι ο ένας απὀ τον άλλο: ο χώρος της κοντινής συγγένειας, όπου ο 
δεσμός της συγγένειας είναι γνωστός, καθώς και ο χώρος της διάχυτης συγγένειας, όπου, 
µόνη παραμένει η συνείδηση ενός κάποιου συγγενειακού δεσμού. Στην ελληνική γλὠσσα, 
αντίστοιχες εκφράσεις είναι οι: ΄µακρινή συγγένεια’ και ΄γάµος ανάµεσα σε μακρινούς 
συγγενείς’ ή ΄µακρινά ξαδέλφια’. Με άλλα λόγια, υπάρχει ένα σηµείο ρήξης ανάµεσα στη 
συγγένεια που γνωρίζουμε και σε αυτήν που µόνον την αναγνωρίζουμε. Όμως, και τις δυο 
αυτές συγγένειες, οι συγγραφείς τις τοποθετούν µέσα στα όρια της κοινότητας. Η µεν 
πρὠτη περιλαμβάνει όλους τους δεδοµένους για το κάθε άτομο συγγενείς, που είναι 
πολλοί ή λιγότεροι ανάλογα µε το σηµείο αναφοράς που αποτελεί ο κάθε 6ρο, ενώ η 
δεύτερη είναι ΄όλοι οι άλλοι’. Συμµπίπτει µε τα όρια της κοινότητας και έχει να κάνει µε το 
αίσθηµα της κοινής καταγωγής από έναν µικρότοπο: γνωριζόµαστε όλοι μεταξύ µας, γιατί 
είµαστε όλοι εξαδέλφια («Οη 5ο σαΐϊ 6ΠἴΓ6 ςοἱ, 68Γ ΟΠ ασῖ ἴοις εοιςσἰης») (Τ. Ίοἰας δι Ε. 
Ζοπαβεπά 1970: 173). 


Στο σηµείο αυτό θα θέλαμε να επιστρέψουµε στην κοινωνιολογική έννοια της τοπικής ή 
περιφερειακής ενδογαµίας για να την επαναπροσδιορίσουµε σε σχέση µε την έννοια της 
διάχυτης συγγένειας. Συγγενειακά μιλώντας, η ενδογαµική πρακτική της διάχυτης 
συγγένειας στηρίζεται στην εξωγαµική πρακτική της Κοντινής συγγένειας. Παράλληλα, το 
πέρασμα από την κοινοτική ενδογαµία στην περιφερειακή, ερμηνεύεται ὡς µια µορφή 
ρήξης µε την πρακτική των ενδοσυγγενειακών γάµων (µέσα στην κοντινή ή τη μακρινή 
συγγένεια) προς όφελος άλλων, ΄ξένων’ επιλογών, που έχουν να κάνουν περισσότερο µετις 
αρχές γαμµηλιότητας που χαρακτηρίζουν τα πολυπληθή σύνολα των σύγχρονων ή συνθέτων 
κοινωνιών {µε την µη ύπαρξη κανόνων, κατά τον ορισμό του {. Ιαενἰ-οίγαυςς, 1949) παρά µε 
τις εσωστρεφείς, και συντηρητικές σε θέµατα αναπαραγωγής, αγροτικές κοινωνίες των δύο 
τουλάχιστον τελευταίων αιώνων. Επανερμηνεύοντας, όµως, τα δεδοµένα, θεωρούμε ότι η 
διάχυτη συγγένεια ξεπερνάει κατά πολύ τα όρια της κοινότητας, για να συμπέσει µε αυτά 
της περιφερειακής ενδογαµίας, Και ακόµα πιο µακριά, µε όλους τους συγγενειακούς 
κλάδους και τις συγγενειακές απολήξεις των κατατµηµένων αμφίπλευρων γενών, που είτε 
έχουν µετοικήσει µέσα στην παρακείµενη γεωγραφική περιοχή, είτε έχουν μεταναστεύσει 
σε ἆάλλο τόπο ή σε άλλη ήπειρο. Κάτω απὀ αυτό το πρίσµα, η ενδογαµία µέσα στην 


χώρου των ευρωπαϊκών κοινωνιών ἡή ᾽ανθρωπολογικότερα', των κοινωνιών µε σύστημα 
αδιαφοροποίητης καταγωγής και γραπτές ιστορικές πηγές. Για τους εθνολόγους της εποχής και τη 
γαλλική ανθρωπολογική σχολή, το χωριό ΜΙἰποϊ του (Π4Μ]οπαίΐς στη Βουργουνδία, απετέλεσε το 
σκηνικό για τη δοκιμασία της ίδιας της ανθρωπολογίας (ως θεωρία, μεθοδολογία και εθνογραφική 
πρακτική), που κλήθηκε να προσαρμοστεί στα νέα επιστηµολογικά δεδοµένα που επέβαλε η στροφή 
στην «εκτων έσω» παρατήρηση ([αΠΙΠΩΓΟΡΟΙΟΡΥ] αἲ Ποπιε) σε µια επιστήµη που διαμορφώθηκε στις 
αρχές του 20ου αιώνα και απέκτησε επιστημονική οντότητα αποστρεφόµενη τα οικεία’ µόνο και 
µόνο γιατί εξειδικεύτηκε στα ΄αλλότρια’. Παράλληλα, µέσα στην ίδια δεκαετία του 1970, και άλλοι 
εθνολόγοι άρχισαν να πραγματοποιούν έρευνες πεδίου σε διάφορες επαρχίες της Γαλλίας, όπως ο 
Ρί6ΓΓ6 | απιαΐσοη στο «εναμααη (νότιος Γαλλία), η ΜαΓίίπε 5θ6ραἱεη στο Βἰροµαεη (Βρετάνη) και ο 
6ε6οΓρες Αιριςίίης στα Πυρηναία. Το νέο αυτό επιστηµολογικό ρεύμα οδήγησε στην ενσωμάτωση 
της µέχρι τότε περιθωριακής γαλλικής εθνολογίας στη γενική ανθρωπολογία, προσαρμόζοντας 
κλασικές έννοιες, όπως καταγωγή, αγχιστεία κλπ. στις ιδιαιτερότητες των αγροτικών κοινωνιών της 
δυτικής Ευρώπης και µε ιδιαίτερη έµφαση στη µελέτη και αξιοποίηση των τοπικὠν αρχειακών 
πηγών. Βλ. και ΖΙΠΙΠΊΕΓΠΊ8ΠΗ, ΕΓαΠοῖς, Εποιόίθ 5ιΓ |α ραγεπίό, ΡαΓίΐ5, ΡύΕ, 1993. 


δ 


παρακείµενη περιοχή είναι απόρροια µιας σειράς απὀ γαμµήλιες επιλογές, που 
πραγματοποιούνται κατά προτεραιότητα µέσα στη νεοτοπικά εγκατεστημένη διάχυτη 
συγγένεια, είτε αυτή καταγράφεται διαμέσου αιματοσυγγενειακών, είτε διαμέσου 
αγχιστειακών δεσμών. 


Παράλληλα, τα εθνογραφικά µας δεδοµένα απὀ τον ηπειρωτικό και το νησιωτικό χώρο της 
Ελλάδας (ορεινή Αχαΐα και Κορινθία, Κρήτη) ενισχύουν την άποψη ότι η ενδογαµική 
πρακτική (και η ιδεολογία) της γαµηλιότητας δεν είναι απλά συνάρτηση των κοινοτικών 
γεωγραφικών ορίων, αλλά ότι επεκτείνεται ταυτόχρονα µε την διαδικασία της κατάτµησης 
ακολουθώντας τις εδαφικές διόδους εξάπλωσης των νέων συγγενειακὠν τµηµάτων 
(ςορηιεηίς). Το ίδιο παρατηρείται και µε τις υπερτοπικές διασπορικές κοινότητες. Έτσι, 
ακόµη και μέχρι τις µέρες µας, η ελυμπίτικη κοινωνία της Καρπάθου (Δωδεκάνησα) 
συντηρεί και ανανεώνει τους δεσμούς της µε την ελυμπίτικη κοινότητα της Βαλτιμόρης 
(ΗΠΑ) µέσα από τη συστηματική ανατροφοδότηση των υπαρχόντων αγχιστειακών δικτύων 
µε προτιµητικές ανταλλαγές που πραγματοποιούνται, αφενός, ανάµεσα στην κοινότητα 
προέλευσης και τους μετανάστες της και, αφετέρου, µέσα στα κοινωνικά όρια των νέων 
κοινοτήτων που συγκροτούν οι οικογένειες των μεταναστών στους τόπους υποδοχής. Οι 
εθνοτικές διασπορές ανά τον κόσµο αναπτύσσουν και συντηρούν δίκτυα ενδογαμηλιότητας 
για την διάσωση και μετάδοση απὀ γενιά σε γενιά ταυτοτικὠν χαρακτηριστικών, όπως η 
γλὠσσα, η αἴσθηση του εθνικό-πολιτισμικού ανήκειν, των συνηθειών, κ.λπ. 


Οι προτεραιότητες που εκφράζονται διαμέσου της γαμµήλιας συμπεριφοράς των 
μεταναστών, μπορούμε να πούμε ότι συνάδουν µε το μοντέλο της «δοµικής σχετικότητας» 
του Εναης-ΡηϊεμαΓα (Νµει 1940): «Οι μετανάστες απ' την Έλυμπο παντρεύονται πρώτα 
μεταξύ τους, µετά µε κοπέλες ή αγόρια απὀ το χωριό και µετά µε άλλους Καρπαθιούς. Κι 
υστερότερα, προτιμούν τους άλλους Έλληνες απὀ τη Βαλτιμόρη» (Γ.Δ., πληροφορητής, 
Έλυμπος 1977). Για την διασπορική κοινότητα, η διεύρυνση της ακτίνας γαμµηλιότητας 
ακολουθεί µια ιεραρχική κατάταξη που πριµοδοτεί το βαθµό ΄οικειότητας’ και γεωγραφικής 
εγγύτητας, µε αφετηρία τον τόπο της µόνιµης εγκατάστασης. Το αντίθετο, όµως, Φαίνεται 
να συμβαίνει για τους Ελυμπίτες που παραμένουν στο χωριό. Εκεί, απὀ τη δεκαετία του 
1900 - που άρχισε η μετανάστευση των απόκληρων δευτερότοκων αρσενικών΄4 - και µετά, 
οι γαµήλιες συμπεριφορές προσαρμοζόµενες στα νέα δεδοµένα της μετανάστευσης µέρους 
του ανδρικού πληθυσμού, αναπτύσσουν µια έντονη τάση για χωρική και περιφερειακή 
εξωγαμία. Έτσι, οι οικογένειες των Ελυμπιτών επιδιώκουν να παντρεύουν τις Κόρες τους 
πρὠτα µε μετανάστες Ελυμπίτες στις ΗΠΑ, στη Γερμανία ή αλλού και µετά µε Ελυμπίτες ή 
µε άλλους Καρπαθιούς εγκατεστηµένους στη Ρόδο και στον Πειραιά. Τελευταίος στις 


”Η µαζική μετανάστευση (αρχές 1900) αλλά, κυρίως, η επιστροφή του πρώτου κύματος μεταναστών 
στο χωριό γύρω στα 1920, επέφεραν σταδιακά την υποτίμηση της έγγειας ιδιοκτησίας και, 
συνακόλουθα, την υποβάθμιση της εξουσίας και του κύρους των κανακαρέων, οι οποίοι δεμένοι στη 
γη και στο ντόπιο ανταλλακτικό εμπόριο, δεν διέθεταν το χρηματικό πλούτο που έφερναν μαζί τους 
κατά τις επισκέψεις τους στο νησί οι μετανάστες Ελυμπίτες. Προφανώς, η ερήμωση του χωριού και 
το σχετικό του άνοιγμα προς τον έξω κόσµο, επέφεραν κλυδωνισμούς στην παραδοσιακή του 
οργάνωση. Η εισροή του χρήματος σε µια κοινωνία όπου ο πλούτος και η κοινωνική κατάσταση 
µετριόντουσαν εθιµικά µετο µέγεθοςτης έγγειας ιδιοκτησίας, οδήγησε αναπόφευκτα, ήδη πριν από 
το Β’ Παγκόσμιο Πόλεμο, στην ταχεία υποτίµηση της γης και των προϊόντων της. Οι πρώτοι δε που 
πλούτισαν ήταν οι δευτερότοκοι αρσενικοί, οι µη κληρονόμοι, οι οποίοι λόγω του αποκλεισμού τους 
από την ιδιοκτησία της γης για χάρη της διατήρησης του τοπικού κοινωνικού συστήµατος, επέλεξαν 
μαζικά τις νέες οδούς μετανάστευσης προς τις ΗΠΑ και τις εκβιομηχανισµένες χώρες της δυτικής 
Ευρώπης. Το κρίσιμο αυτό γεγονός υπονόµευσε την καθιερωμένη κοινωνική τάξη. Οι κανακάρηδες 
(οι κληρονόμοι της έγγειας γονικής περιουσίας) ήταν οι τελευταίοι που αποφάσισαν να 
εγκαταλείψουν το χωριό και να μεταναστεύσουν. Βλ. (αρεϊαηακίς, 5., «Εἰγπιρος, ν]αρε ἄθ (αΓραΐμος: 
σἰγµοϊωγαϊίοη α’΄μΠθ 5οοἰέϊῖό ΄αγοΠαϊςαηϊε’ », στο Επιθεώρηση Κοινωνικών Ερευνών, Νο αρέεἰαἰ 1981 : 
Ακρθεῖς αι επαηρβεηιεηϊ 5οςεἰα| ἄ8ῃς | «ΔΠΙρᾶΡΗΘ ΡΓθ6ςαΩ6. 
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επιλογές ήταν πλέον, όχι µόνο για τα κορίτσια αλλά και για τα αγόρια, ο γάμος µέσα στο 
χωριό ή µέσα στο νησί. Είναι η περίοδος που γίνονται δεκτοί και οι γάμοι µε φωτογραφία. 
Εάν ο μετανάστης αδυνατεί να επιστρέψει για να παντρευτεί τη νύφη που διάλεξαν οι 
γονείς του στο χωριό, τότε το μυστήριο πραγματοποιείται µε τη νύφη στην εκκλησία και 
δίπλα τηςτους κουµπάρους που κρατούν τη φωτογραφία του γαμβρού. Σε μικρό διάστηµα 
µετά την τελετή, η νεαρή νύφη πηγαίνει να συναντήσει τον άνδρα της εκεί που είναι 
εγκαταστηµένος. Όλες οι παραπάνω πρακτικές που παρεκκλίνουν του εθίµου που 
προκρίνει την κοινοτική ενδογαµία, σημαίνουν ότι, από την πλευρά αυτών που παραμένουν 
στην Έλυμπο, οι γαµήλιες στρατηγικές που αναπτύσσονται στοχεύουν στη διάνοιξη νέων 
διόδων προς τις χώρες μετανάστευσης: «Μετά απὀ την κοπέλα που θα πάει µε τον άντρα 
της, θ' ακολουθήσει κι όποιος δικός της, α[δ]ελφός, εξά[δ]ερφος .... θα παντρέψει και τις 
αδελφές της εκεί ... Στο χωριό παίρνουν ακόµα τα κανακαρίκια (η αρσενική και η θηλυκή 
προικώα γονική ακίνητη περιουσία), αλλά ούτε ξέρουν που βρίσκονται τα κτήματα» (Π.Κ., 
πληροφορητής, Έλυμπος 1978; 5. (αρεϊαηακίς 1981). 


Παρατηρούμε ότι η έννοια της ενδογαµίας και η κοινωνική της εφαρµογή χαρακτηρίζονται 
από σχετικότητα και ευελιξία. Η ακτίνα της συγγενειακής ενδογαµίας αυξομειώνεται 
ανάλογα µε τις υιοθετούµενες στρατηγικές: τα γένη µπορεί να αυτοορίζονται στο σύνολό 
τους ως εξωγαµικά, µε αποτέλεσµα να προτιμώνται οι γαµήλιες ανταλλαγές ἐξω απὀ τη 
φάρα (εἰαπ), ή αντίθετα να πολυδιασπώνται, ἐτσι ὦστε να θεωρούνται θεµιτοί οι γάμοι 
ακόµα και ανάµεσα στους κλάδους του ίδιου γένους, εφόσον ύστερα απότρεις ή τέσσερεις 
γενιές µετά την αρχική διακλάδωση θεωρείται ότι δεν υπάρχει πια το «συγγένειο» 
(Ελεύθερνα, Κρήτη, 1992, Ανώγεια, 1990, 2018)’. Για να γίνει κατανοητή η συγκεκριμένη 
πρακτική, πρέπει να διευκρινίσουµε ότι αυτή η δομικού τύπου πολυκατάτµηση (ρ]μΓί- 
«αρπιεηϊαἴίοπ) των γενών συνδυάζεται µε το γεγονός ότι στις αμφιπλευρικές κοινωνίες η 
γενεαλογική µνήµη δεν ανεβαίνει βαθιά µέσα στο χρόνο, δηλαδή δεν υπερβαίνει συνήθως 
τους πέντε ανιόντες στην ευθεία γραµµή. Έτσι, η διεὐρυνσή του γένους είναι κυρίως 
οριζόντια και καλύπτει την αμφίπλευρη πλάγια συγγένεια. Μέσα σ' αυτό το οριζόντιο εύρος 
και στους αµέσως επόμενους κατιόντες βαθμούς που θα προκύψουν, οι δυνατότητες των 
γαµήλιων επιλογών είναι πολλές, ιδίως όταν επικρατεί (όπως άλλωστε συμβαίνει στις 
ορεινές περιοχές της Κρήτης) η κοινωνική πρακτική της μετονομασίας του κάθε νέου 
κλάδου, εφόσον νέα επώνυμα δημιουργούνται µε βάση τα υποκοριστικά ή τα παρανόµια 
των αρσενικὠν που ιδρύουν δικό τους Κλάδο (Ώαςκαἰορομίου, 5. 2018). Τότε, οι 
αιματοσυγγενειακοί γάμοι, µέσα στο γένος (ανάµεσα σε παράλληλα εξαδέλφια), Φαίνεται 
να επιτρέπονται λόγω των διαφορετικών οικογενειακών ονομάτων (επίθετα) που φέρουν ο 
άνδρας και η γυναίκα που πρόκειται να παντρευτούν, ακόµη κι αν είναι 
παραλληλοξάδελφα στον 6ο ή στον 8ο βαθμό. Έτσι, η επίκτητη κοινωνική ταυτότητα (το νέο 
επὠνυμο) Φέρεται να επικαλύπτει την ὀποια βαθμολογική εγγύτητα της συγγένειας, µε 
αποτέλεσµα τη διεύρυνση του πεδίου επιλογής συζύγου και στις δύο πλευρές της 
αιματοσυγγένειας (Ανώγεια Κρήτης, επιτόπια έρευνα 1990; 5. Βαςεαἰορομίος 1992, 533- 
551). Επίσης, η ΄κοντή’ γενεαλογική µνήµη καθορίζει κατά κάποιο τρόπο το όριο ανάµεσα 
στην κοντινή και τη διάχυτη/µακρινή συγγένεια, ανοίγοντας τη γαμµηλιακή πρόσβαση στους 
αδιαβάθµητους μακρινούς/ες εξαδέλφους/ες. 


Τα στοιχεία της ιστορικής δηµογραφίας, έχουν αποδείξει ότι και στη δυτική Ευρώπη έχουν 
επικρατήσει διάφοροι μηχανισμοί ερμηνείας της καταµέτρησης των βαθμών της πλάγιας 
συγγένειας και, κατ’ επέκταση, και της εξ αγχιστείας. Πολλές φορές, οι δημιουργούµενες 
κατά την επιτόπια έρευνα γραπτές εθνογραφικές πηγές, όπως είναι οι ολοκληρωμένες 


5 Βαςεαἰοροι/ος, 5., 1992. «ΤεγγϊτογἰΒΙῖγ απα οἵγωοίμγε οἱ ἴπε ΡασίοΓα Ιἰπ6ᾶρς Γαπιίϊες ἵη (Γεῖθ», 
ΡΓγοσθεαίηρς οἳ ἴῃα (οπηπιἰσσίοη'ς οη Εοἰκ | ανν απα | 6ραἱ Ρἱμγα[ίΐσπι (οηρΓεςς/ΝΜἱοϊοΓία ΑΓ ηἰνειςΙγ οἳ 
ΥΝεΙἱηρίοη, ΑΛεΙηρίοι. - ΒαςΚκαἰορομίου, 5., 2018. «Τοειγϊτογἰα[ἰτό αἳ ςἴγιοῖωγε «ες [αηιί]ιες Ιἰπόαίγες 
4’Απογα», ΑΓεμίνο.-- Επιτόπια έρευνα στην Ελεύθερνα 1989-91. 
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ανασυστάσεις γενεαλογιών, καταδεικνύουν τη συστηματική ενδογαµική πρακτική µέσα και 
στα «δύο γένη» 6 της επιγαµίας, είτε πρόκειται για επιλογές µέσα στην αρρενογονική 
συγγένεια (ανιχνεύσιµη και απὀ τη σύμπτωση των οικογενειακών ονομάτων που φέρουν οι 
δύο σύζυγοι), είτε για επαναληπτικές γαµήλιες ανταλλαγές µέσα στο γένος της µητρικής 
πλευράς (µε, συχνά, ανανεούµενη διασταύρωση των δύο πρωταρχικών επιθέτων). Τέτοιες 
γαµήλιες επιλογές δικαιολογούνται, συνήθως, απὀ το κοινωνικό θεώρημα ὁτι η 
γεωγραφική απόσταση προέχει της συγγενειακής εγγύτητας (ρΓγοχἰπιίίό οοηςαηριἰηε). 
Πρόκειται για µια ερμηνεία που συνεπάγεται το αποτέλεσµα ὁτι, σχεδόν εκ των 
πραγμάτων, γίνεται θεµιτός ο γάμος ακόµα και ανάµεσα σε βαθµολογικά κοντινούς 
πλάγιους συγγενείς, όταν αυτοί κατοικούν σε διαφορετικές κοινότητες ή έχουν µετοικήσει 
σε διαφορετικούς τόπους. Στις περιπτώσεις αυτές, η αναγκαία βαθμολογική απόσταση της 
συγγένειας υποκαθίσταται από τη γεωγραφική απόσταση. Εξ αντικειμένου, είναι µια 
κατάσταση που δίνει έµφαση (ως προς την επιζητούµενη αγχιστειακή σχέση) στο γεγονός 
ότι οι μέλλοντες σύζυγοι δεν βρίσκονται σε καθημερινή συναναστροφή. Αυτό σηµαίνει ότι, 
από συγγενειακή άποψη και αναφορικά µε τις συγκεκριμένες στρατηγικές, η καθημερινή 
συναναστροφή ερμηνεύεται ως µία «θέση οικειότης», η οποία επαυξάνει την «Φύση 
οικειότητα» που συνιστά η εξ αίµατος συγγένεια, µε αποτέλεσµα να καθιστά τον γάμο 
«αθέμιτο». 


Η γεωγραφική απόσταση, λοιπόν, θεωρείται ότι αποδυναμώνει τη συγγενειακή σχέση, η 
οποία µη τροφοδοτούµενη από την καθηµερινότητα, μετουσιώνεται σε εν δυνάμει 
αγχιστειακή, ανατρέποντας την απαγορευτική ισχύ της βαθμολογικής εγγύτητας. Θα 
μπορούσαμε να πούμε ότι πρόκειται για ένα επιχείρημα που είναι άµεσα κατανοητό από 
την ανθρωπολογική θεώρηση, η οποία εξ ορισμού απομακρύνει και αντικειµενοποιεί το 
«άλλο», το «ξένο» και, γενικά, την ετερότητα, µε οποιαδήποτε µορφή κι αν εµφανίζεται. 
Έτσι, και οι στρατηγικές αναδόµησης της συγγένειας, αντιπαραθέτοντας το «έσω» µε το 
«έξω απὀ», αποστασιοποιούν το συγγένειο απὀ τα 'τμήµατα! που απομακρύνονται απὀ την 
εντοπιότητά του. Πρόκειται, βέβαια, για στρατηγικές και μηχανισμούς που φαινομενικά 
είναι αντίθετοι προς την αντίληψη της συνοχής ανάµεσα στα µέρη και στο όλο, ήτοι την 
Κλανική οµάδα και τα γένη, ἠή/και το γένος και τις γραµµές καταγωγής. Στην 
πραγματικότητα, όµως, το πέρασμα από τη µια αντίληψη στην άλλη γίνεται µέσα σε ένα και 
µόνο πλαίσιο αναφοράς, αυτό της αυξομείωσης των ορίων της ενδογαµικής πρακτικής (και 
της αντίστοιχης συμπεριφοράς) που χαρακτηρίζει τις δυτικές και αμϕιπλευρικά 
συγκροτηµένες κοινωνίες. 


Στην Ελλάδα, οι ιστορικές συνθήκες που διαμορφώθηκαν απότην παγίωση της Οθωμανικής 
κυριαρχίας -- αργότερης στην Πελοπόννησο (1715) και πολύ παλαιότερης αλλού (14ος 
αιώνας) - είχε σαν αποτέλεσµα τη συγκέντρωση σημαντικού τµήµατος του πληθυσμού στα 
νησιά και στα ορεινά (υπενθυµίζουµε ότι στη σηµερινή Ελλάδα οι ορεινές κοινότητες 
καλύπτουν το 4296 του χώρου). Το 19ο αιώνα, µετά τη συγκρότηση του νεοελληνικού 
κράτους, υπήρξαν σημαντικές εσωτερικές μεταναστεύσεις. Έτσι, όπου διάφορες 
παραδοσιακές ορεινές κοινότητες είχαν πρόσβαση σε ευφορότερες πεδινές περιοχές ή/και 
σε αστικοποιηµένους χώρους, που για τον ένα ή τον άλλο λόγο παρουσίαζαν µείωση 
πληθυσμού ή και άδειαζαν (ιστορικές και γεωπολιτικές συγκυρίες, κ.ά.), παρατηρήθηκε το 
Φαινόμενο που οι γεωγράφοι ονομάζουν «αποικισμός κατά κλώνους» (εἰοπε εοἰοηίζαἴίοι) 
το οποίο θεωρούμε ότι, στις δεδομένες κοινωνίες, είναι σε µεγάλο βαθµό συγκείµενο µετις 
δομικές διαδικασίες της συγγένειας. Δηλαδή, σημαντικοί σε μέγεθος οικογενειακοί πυρήνες 
δημιουργούν µεταστάσεις σε µικρή σχετικά απόσταση, εκεί όπου δίνονται νέες 
δυνατότητες καλλιέργειας γης ή εξάσκησης κάποιου επαγγέλματος. Οι «μεταστάσεις» 
αυτές συνεχίζουν να τροφοδοτούνται από τον κεντρικό πυρήνα, κυρίως µέσω της σύναψης 


Βλ. παρακάτω Διγένεια: επιγαµία ανάµεσα σε δυο γένη, ήτοι το πατρικό που µεταβιβάζει 
το ὀνομα καιτο μητρικό. 
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προνοµιακώὠν αγχιστειακὠν σχέσεων. Θεωρούμε τι η ίδρυση των νέων οικισμών 
ενεργοποιείται απὀ την ίδια τη διαδικασία κατάτµησης των γενών µε την ίδρυση νέων 
κλάδων, η οποία σηματοδοτείται από την αποχώρηση και μετεγκατάσταση σε νέο σηµείο 
της ευρύτερης περιφέρειας των γιων των κατοίκων του πρωταρχικού οικισμού. Η ίδια αυτή 
διαδικασία µπορεί, θεωρητικά τουλάχιστον, να επαναλαμβάνεται σε κάθε γενιά, όσο 
υπάρχουν διαθέσιµα εδάφη. Στον ελληνικό ορεινό χώρο, οι οικισμοί-κλώνοι που 
παρατηρούνται ακολουθούν, συνήθως, µια ακτινωτή γραμμική διάταξη κατά µήκος των 
κτηνοτροφικών διαδρομών’, µε αποτέλεσµα να δημιουργούνται ευρύτερα εδαφικά δίκτυα 
(τεγγίτοΓγία| πεϊννογΚκς), όπως αυτά που απαντώνται στην Κρήτη, όπως επίσης στους 
Αλβανούς, καθώς και στους βλαχόφωνους Έλληνες. 


Ενδογαµικά δίπολα και γαµήλιες στρατηγικές. 
Το εὐνογραφικό παράδειγµα της Ελύμπου Καρπάῦδου 


Εκτός από τα κωλύματα γάµου λόγω αιµατοσυγγένειας και αγχιστείας που χωρίζουν τους 
συγγενείς σε απαγορευµένους ή σε επιλέξμους συζύγους, στο κοινωνικό πεδίο 
εκδηλώνονται και ποικίλες τάσεις ενδογαµίας ή εξωγαµίας µε δομικά χαρακτηριστικά, που 
οφείλονται, συνήθως, σε συγκείµενες οικονομικές, πολιτικές, θρησκευτικές, πολιτισμικές ή 
άλλες συγκυρίες. Για παράδειγµα, οι περιφερειακές ζώνες γαµηλιότητας που 
προαναφέραμε συναρτώνται ὀχι µόνον µε τις όποιες συγγενειακές διαδικασίες 
κατάτµησης, αλλά και µε την εσωτερική μετανάστευση, την οικονομική δραστηριότητα, τις 
πολιτικές εξελίξεις, κ.λπ. Η ενδογαµική πρακτική, όταν συμβάλει στον αποκλεισμό οµάδων 
ανθρώπων απὀ την άσκηση εξουσίας, απὀ συγκεκριμένες οικονομικές δραστηριότητες ή 
από την πρόσβαση σε περιουσιακά δικαιώµατα, τότε αποκτά δομικά χαρακτηριστικά, διότι 
αποτελεί µέρος της οργάνωσης και της αναπαραγωγής της τοπικής κοινωνικής τάξης. Η 
ενδογαμία-εξωγαμία συνιστά ένα δίπολο που ενέχει Κανόνες, αποκλίσεις, προτιµητικές 
πρακτικές, ή ακόµα και υπερβάσεις. Το εθνογραφικό µας παράδειγµα εστιάζει στην δομική 
διάσταση της ενδογαµικής πρακτικής, µε παράδειγµα αναφοράς την Έλυμπο της Καρπάθου 
στα Δωδεκάνησα. 


Η Έλυμπος είναι ορεινή κοινότητα µε έντονα παραδοσιακά χαρακτηριστικά και βρίσκεται 
στο βόρειο τµήµα της Καρπάθου αποκομµένη από το νότιο τµήµα του νησιού τουλάχιστον 
μέχρι την δεκαετία του 1990, λόγω έλλειψης αμαξιτού δρόµου. Η κοινωνική της οργάνωση 
διαρθρώνεται γύρω από την εθιµική διάδραση ανάµεσα στην τοπική δοµή της συγγένειας 
και το δικαίωµα πρόσβασης στην έγγεια ιδιοκτησία. Η ιεραρχική διάσταση της τοπικής 
κοινωνίας προκύπτει απὀ µια σειρά απὀ αντιθετικἀ δίπολα πού λειτουργούν τόσο σε 
επίπεδο οικογενειακής σύστασης όσο και σε αυτό της οικονοµικής ὁραστηριότητας. Η 
εγκατάσταση στο γάµο είναι µητρογυναικοτοπική, µε σχεδόν αποκλειστική χωρική 
ενδογαµία. Ο γάµος µε νύφη «ξένη» ή «Φερτή», ακόµα και απὀ τη γειτονική κοινότητα του 
Απερίου, γίνεται δύσκολα ανεκτός και έχει επίπτωση στην γαµηλιακή προοπτική των 
θυγατέρων της οικογένειας του γαμβρού. Άρα, δεν υφίσταται εξωχωρική ζώνη προτιµητικής 
γαμµηλιότητας. Ως νοικοκυριό ορίζεαι η πυρηνική οικογένεια εγκατεστημένη στο 
μητρογονικό σπίτιτης µητέρας της νύφης. Μετο γάµο της πρωτοκόρηςτο σπίτιτης μητέρας 
μεταβιβάζεται στη μελλόνυμφη ως µέρος της προίκας της, ενώ οι γονείς µε τα υπόλοιπα 
παιδιά τους μετακινούνται σε σπίτι προερχόμενο απὀ το µέρος του πατέρα, ή βρίσκουν 
άλλες λύσεις. Η συγγένεια αναγνωρίζεται µεν αμφιπλευρικά, αλλά µε βάση τα πρωτοτόκια 
προσδιορίζονται δυο γραµµές καταγωγής, µια αρσενική, από πατέρα σε πρωτογιό και µια 
θηλυκή απὀ μητέρα σε πρωτοκόρη. Έτσι, σε κάθε γενιά, στο µητρογονικό σπίτι 
συνυπάρχουν δυο γραµµές καταγωγής, η µητρική και η πατρική, οι οποίες παίρνουν 


Βλ. Δασκαλοπούλου, Σ., (2018). Τειγτογία[ἰτός αἳ «ἴγμοίμγε ἄθς Γαηηίιας [ἰπόαίγας ἀ᾽Απογία, ΑΓεβίνο. 
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υπόσταση απὀ την ένταξη στην μεν πατρική του πρωτογιού, στη δε μητρική, της 
πρωτοκόρης. Οι δυο γραµµές καταγωγής αποτελούν ένα πρὠτο δίπολο εγγενές στο τοπικό 
σύστηµα δοµήςτης συγγένειας. 


Τόσο η αρσενική όσο και η θηλυκή γραµµή δεν διαχωρίζουν µόνον τα δυο φύλα µέσα σε 
κάθε οικογενειακή µονάδα, αλλά ο τρόπος σὐστασής τους επιβάλει και έναν εθιµικά 
επιβεβλημένο διαχωρισμό ανάμεσα στα δυο πρωτότοκα παιδιά, αρσενικό και θηλυκό, απὀ 
τα υπόλοιπα αδέλφια τους. Ο πρωτότοκος απὀ τους γιους Και η πρωτότοκη από τις κόρες 
εντάσσονται στην αντίστοιχη µε το Φύλο τους γραµµή καταγωγής µέσα στην οικογένεια. Η 
πρωτοκόρη, η επονομαζόμενη «κανακαριά», παίρνει το όνοµα της μητρικής γιαγιάς της, 
ενώ ο πρωτογιός, ο «κανακάρης», παίρνει το όνοµα του πατρικού παππού του. Έτσι, η κάθε 
γραµµή, αρσενική και θηλυκή, είναι επώνυµη και εξελίσσεται στη βάση δυο βαπτιστικών 
ονομάτων που εναλλάσσονται από γενιά σε γενιά. Αυτό είναι το δεύτερο οικογενειακό 
δίπολο. Οι υπόλοιπες θυγατέρες μένουν συνήθως ανύπανδρες. Απασχολούνται στα 
κτήµατα της πρωτότοκης αδελφής τους και διαμένουν τον περισσότερο καιρό στα καλύβια 
στα χωράφια, ενώ οι υστερότοκοι αδελφοί - σύμφωνα µε τον εθιμικό κανόνα της νήσου - 
οφείλουν (τουλάχιστον θεωρητικά) να εγκαταλείψουν την οικογενειακή εστία στα 16 τους 
χρόνια, για να µην μαζεύονται πολλά άεργα αρσενικά στην κοινότητα ικανά να προβάλλουν 
αξιώσεις και να πυροδοτήσουν διενέξεις, βάζοντας σε κίνδυνο την παραδοσιακή ιεραρχική 
δοµή της κοινότητας. Αυτό σηµαίνει ότι τα υστερότοκα αδέλφια, αρσενικά και θηλυκά, δεν 
έχουν δικαίωµα πρόσβασης στην ιδιοκτησία της γης Και για το λόγο αυτό τα περισσότερα 
παραμένουν άγαµα. 


Οι κανακαρέοι και οι κανακαριές είναι οἱ αποκλειστικοί ιδιοκτήτες των «καλών» επίπεδων 
χωραφιών και έχουν όλα τα προνόμια που απορρέουν από την ιδιοκτησία τους. Είναι οι 
προύχοντες, διαμένουν µέσα στο χωριό, μπορούν να εκλεγούν δήμαρχοι ή να γίνουν 
παπάδες και έχουν και µελίσσια. Οι κανακαρέοι παντρεύονται µε κανακαριές και έτσι κάθε 
νοικοκυριό βασίζει την επιβίωσή του στην συνεκµετάλλευση µιας πατρικής και µιας 
μητρικής προγονικής περιουσίας. Οι περιουσίες αυτές είναι επώνυµες και κατά Φύλο 
προσδιορισµένες, εφόσον ταυτίζονται η µεν αρσενική µε την πατρική γραµµή η δε θηλυκή 
µε την µητρική γραµµή καταγωγής. Διαχωρίζονται εκ νέου σε κάθε γενιά, τη στιγµή του 
γάµου των νέων δικαιούχων. Στο γάµο της, η κανακαριά θα προικοδοτηθεί µε το σύνολο 
της µητρογονική περιουσίας και ο κανακάρης µε το σύνολο της πατρογονικής περιουσίας. 
Έτσι, λίγο-πολύ, τα προγονικά µένουν αναλλοίωτα, και υπόκεινται στον κοινωνικό έλεγχο, 
ενώ οι δικαιούχοι δεν είναι πραγματικοί ιδιοκτήτες, αλλά θεσµικοί θεματοφύλακες των 
πατρογονικών και, κατ’ επέκταση, των δικαιωμάτων πρόσβασης στην ιδιοκτησία της γης. Η 
εθιµικά επιβεβλημένη επιγαµία ανάµεσα στους κανακάρηδες και τις κανακαριές 
σηµασιοδοτεί το δίπολο πρωτότοκοι-ες/υστερότοκοι-ες που διαμορφώνει την τοπική 
ιεραρχική δοµή της κοινωνίας. 


Το τρίτο δίπολο φέρνει στο προσκήνιο την οικονομική δραστηριότητα των κατοίκων και 
βασίζεται στην κοινωνικό-πολιτική αντίθεση ανάμεσα στους κατόχους της γης και τους 
ποιμένες. Παρόλο που σύμφωνα µε την τοπική παράδοση οι βοσκοί ήταν οι ιδρυτές του 
χωριού, δεν κατέχουν «περιουσίες», δηλαδή δεν κατέχουν κτήµατα επίπεδα στις 
Καλλιεργήσιμες ζώνες της αγροτικής περιφέρειας. Οι επονομαζόµενες περιουσίες εἶναι 
εθιµικά αναγνωρισμένες, επώνυµες και σεξικἀ προσδιορισµένες, ανήκουν αποκλειστικά 
στους κανακαρέους και τις κανακαριές, ενώ ο τρόπος µεταβίβασής τους είναι παγιωµένος 
χάρη στο τοπικό εθιμικό δίκαιο. Οι βοσκοί, εκτός απὀ τα κοπάδια τους, κατέχουν συνήθως 
κομμάτια γης στις αναβαθµίδες και όχι χωράφια στα επίπεδα µέρη των καλλιεργήσιμων 
ζωνών ενώ, συνήθως, διαμένουν κοντά στα βοσκοτόπια. Έχουν το δικαίωµα του εκλέγειν, 
αλλά όχι του εκλέγεσθαι. Ωστόσο, το δίπολο καλλιεργητές/βοσκοί αποκτά την πλήρη 
σηµασία του μόλις γίνει Φανερό ὁτι οι δύο αυτές κοινωνικοεπαγγελµατικές οµάδες 
αποτελούν δύο αλληλένδετες και συμπληρωματικές οικονομικές µονάδες. Η καλλιεργήσιμη 
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γη κατανέµεται σε τρεις ζώνες, ὀπου τα χειμερινά σιτηρά, τα σιτηρά της άνοιξης και η 
αγρανάπαυση ακολουθούν τριετή εναλλαγή εξασφαλίζοντας, έτσι, την διατήρηση της 
γονιμότητας της γης. Στα χωράφια που βρίσκονται στη ζώνη της αγρανάπαυσης παρέχονται 
δικαιώµατα πρόσβασης στους βοσκούς για τα κοπάδια τους που συμβάλλουν έτσι στην 
ανανέωση και την ευφορία της γης. Συνεπώς, η εναλλαγή των καλλιεργειών είναι 
συνδεδεμένη µε την κτηνοτροφία. Η συμπληρωματικότητα αυτή μεταξύ Φυτών και ζώων, 
που συνεπάγεται την αλληλεξάρτηση γεωργών και ποιμένων, στο κοινωνικό επίπεδο 
μετουσιώνεται σε ένα κωδικοποιημένο σύστημα παροχών και αντισταθµιστικὠν ωφελειών 
που εξασφαλίζειτην αυτάρκεια της κοινότητας του χωριού. Έτσι, εκτός από την ανταλλαγές 
προϊόντων, η κοινωνική συνοχή βασίζεται και στην εθιµική σύναψη δεσμών πνευματικής 
συγγένειας (βαπτίσεις) ανάµεσα σε γεωργούς και βοσκούς, όπου νονοί/νονές είναι πάντα 
οι πρώτοι, στις τελετουργικές ανταλλαγές προϊόντων κατά τις µεγάλες θρησκευτικές 
γιορτές, κ.ἀ. Η ανταλλακτική πρακτική υποκαθιστά σε µεγάλο βαθµό τις εμπορικές 
συναλλαγές, εφόσον το χρήμα που είναι σπάνιο, δεν παρεμβαίνει μεταξύ των 
συναλλασσόμενων μερών. Επίσης, ο κάθε βοσκός έχει, κατά προτεραιότητα, πρόσβαση στα 
χωράφια του κουμπάρου του καλλιεργητή, δηλαδή του κανακάρη ή της κανακαριάς που 
έχει βαφτίσει το παιδί του. 


Τέλος να επισηµάνουµε ότι µέσα απὀ την επεξεργασία των πρωτογενών δεδοµένων 
αναδεικνύονται η έννοια της απομόνωσης και της αυτάρκειας. Η κοινωνικοοικονοµική 
απομόνωση (ἰ5ο[αϊ), είναι τοπικά συνδεδεμένη µε την ιεραρχική οργάνωση της κοινότητας, 
η οποία Φαίνεται να παραμένει ενεργή, αλλά και να διαιωνίζεται µέσω της ενδογαµίας 
τόσο σε επίπεδο χωριού όσο και σε επίπεδο κοινωνικοεπαγγελµατικὠν οµάδων. Έχουμε, 
λοιπόν, χωρική ενδογαµία, χωρίς περιφερειακή γαμήλια περιοχή, οµογαμία στο επίπεδο 
της επαγγελματικής δραστηριότητας, αλλά και ιεραρχική οµογαμία ανάµεσα σε επώνυµες 
γραµµές καταγωγής µε βάση τα πρωτοτόκια. Άρα, τα τρία δομικά δίπολα της Ελυμπίτικης 
παραδοσιακής κοινωνίας συναρτώνται µετρεις αλληλένδετες ζώνες ενδογαµίας, τη χωρική, 
την επαγγελματική και την ιεραρχική. 


Αιμµατοσυγγένεια -- Αγχιστεία 
Α. Οι ανθρωπολογικές σταθερές της συγγένειας 


Η σύγχρονη ανθρωπολογία βασίζεται πάνω σε δυο εμπειρικές διαπιστώσεις που είχαν ήδη 
επικρατήσει απὀ τον 19ο αιώνα. Η πρώτη διαπίστωση αφορά στην παραδοχή τι το 
ανθρώπινο είδος είναι ενιαίο, µε συνακόλουθο την ανάπτυξη της Φυσικής ανθρωπολογίας, 
ενώ η δεύτερη αναφέρεται στην ποικιλομορφία των διαφόρων πολιτισμών που η µελέτη 
τους αποτελεί το αντικείµενο της κοινωνικής και πολιτισμικής ανθρωπολογίας. Κατ’ 
αναλογία, ενώ η αναπαραγωγή είναι ένα βιολογικό Φαινόμενο καθολικὀ για όλο το 
ανθρώπινο είδος, η συγγένεια, είναι ένα κοινωνικὀ σύστημα αναπαραστάσεων, 
συναισθημάτων και πρακτικών, µε έντονα κανονιστικά χαρακτηριστικά, ιδιαίτερο για κάθε 
πολιτισμό και υποκείµενο σε αλλαγές. Κάτω απὀ αυτό το πρίσμα, η οργάνωση της 
συγγένειας και τα προκύπτοντα συστήµατα απετέλεσαν, ήδη από τη δεκαετία του 1870, 
ένα από τα πρὠτα αντικείµενα µελέτης της κοινωνικής ανθρωπολογίας. 


Επιστηµολογικά, η προσέγγιση, η µελέτη και η ερμηνεία των συστηµάτων συγγένειας 
(αιματοσυγγένεια και αγχιστεία) έχουν ως βάση ορισμένες ανθρωπολογικές σταθερές µε 
καθολική αποδοχή, μεταξύ των οποίων κορυφαία είναι η απαγόρευση της αιμομµιξίας, την 
οποία διατύπωσε ο (ἰαμαε Ιόν|-δίγαιιςς το 1949 στο έργο του Οι στοιχειώδεις δοµές της 
συγγένειας, όπου πραγματεύεται τη γαµηλιότητα ὡς επικοινωνία µέσω της δημιουργίας 
αγχιστειακών δομών και δικτύων. Ως ανθρωπολογική σταθερά μπορούμε να 
χαρακτηρίσουμµε, επίσης, και τις στρατηγικές που αναπτύσσουν διαχρονικά τα άτοµα και οι 
κοινωνικές οµάδες για την αντιμετώπιση και, ενίοτε, την υπέρβαση των βιολογικών 
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περιορισμών, µε στόχο την διαµόρφωση των κοινωνικών πλαισίων της αναπαραγωγής που 
ποικίλλουν και εξελίσσονται ανάλογα µε τα ιστορικά συγκείµενα και τις κάθε είδους 
κοινωνικές ανισότητες και ιεραρχήσεις. Πρόκειται για θεματικά που επέβαλε ο ΡΙΘΓΓΘ 
Βουγαϊίει (1972) µέσα απὀ το έργο του για την κοινωνική αναπαραγωγή»... 


Η πιο πρόσφατη σταθερά είναι η διαφορική αξία των φύλων (14 ναἰεηες αἰ[έγεηϊίειἰε «ες 
«Θχες) 9, την οποία διατύπωσε η ΕΓαηςοίςσα Ηέγίίεγ στον απόηχο της έννοιας «αρσενική 
κυριαρχία» που πρὠτος ανάπτυξε και ανάλυσε ο ανθρωπολόγος Μαυωγίεθ «οἀε[ίθι και, στη 
συνέχεια, την καθιέρωσε ο κοινωνιολόγος Ρἰειγο Βοιγαίθι µέσα απὀ την ανθρωπολογική 
του µελέτη για την κοινωνία των Βερβέρων της Καμπυλίας΄ 10. 


Για τη διαφορική αξία των φύλων 


Η ΕΓαηςοἰςο Ηέγ[ίει χρησιμοποιεί τον όρο ναίοπεθ που ετυμολογείται απὀ το λατινικό 
ναιεηπίία που σηµαίνει ναἰθιΓ -- αξία. Ἆρα µε την έννοια ναίεπεο α[]έγοεηίίει[θ ἄες 5θχες 
αναφέρεται στην «διαφορετική θέση των δυο φύλων πάνω σε ένα πίνακα αξιών», που 
συνεπάγεται την κυριαρχία της αρσενικής αρχής πάνω στην θηλυκή αρχή. Η συγγραφέας 
υποστηρίζει ότι η παρατήρηση και µόνο των ανατοµικών και Φυσιολογικών διαφορών 
ανάµεσα στα δυο φύλα αποτελεί το θεμέλιο κάθε περαιτέρω ανθρώπινης αντίληψης και 
σκέψης οδηγώντας αναπόφευκτα σε µια δυαδική ταξινόμηση. Πρόκειται για µια σταθερά 
που διαπερνά το σύνολο του ζωικού κόσμου - του οποίου ο άνθρωπος είναι µέρος -- και η 
οποία επιφέρει τη διαπίστωση ότι ναι µεν υπάρχει το ίδιο (το όμοιο), αλλά υπάρχει και το 
διαφορετικό (το άλλο). Έτσι, στη συνέχεια, τα πάντα θα αναλυθούν και θα ταξινομηθούν 
από τον άνθρωπο μεταξύ αυτών των δύο κατηγοριών. 


Σε ὀλεςτις γλὠσσες, υπάρχουν δυαδικές κατηγορίες που αντιπαραθέτουν π.χ. το ζεστό στο 
κρύο, το υψηλό στο χαμηλό, το δραστικό στο παθητικό, το υγιές στο ανθυγιεινό, το ψημένο 
στο ὠμό, κ.λπ. Με την ἴδια λογική, και η διακριτότητα ανάμεσα στο αρσενικό και το θηλυκό 
συνιστά µια δυαδική κατηγορία, η οποία όµως δεν είναι απλά γνωστική, αλλά είναι και 
πολιτισμικά ιεραρχηµένη: «Η εθνολογική παρατήρηση µας δείχνει ότι το θετικό είναι πάντα 
στην πλευρά του αρσενικού και το αρνητικό στην πλευρά του θηλυκού». Αυτό σηµαίνει ότι 
µέσα στο σύστημα των συμβολικών αναπαραστάσεων του αρσενικού και του θηλυκού (που 
είναι μεταβλητό µέσα στο χρόνο και ανάλογο µε τους πολιτισμούς), οι διαφορές αυτές δεν 
είναι «Φυσικές», αλλά είναι πολιτισμικά κατασκευασμένες. Έτσι, η κοινωνική κατασκευή 
της ιεράρχησης των Φύλων ενέχει, ήδη απὀ τις απαρχές της ανθρωπότητας, την 
επαναληπτική επιβεβαίωση της ανωτερότητας του αρσενικού πάνω στη θηλυκό. Η 
ΕΓαηςοίςε Ηέγ[ίει, θεωρώντας την άνιση διάκριση ανάµεσα στα δυο φύλα ως µια σταθερά 
των ανθρωπίνων κοινωνιών, την προσθέτει ὡς τέταρτο σκέλος στα τρία σκέλη ή πυλώνες 
που καθιέρωσε ο 6. [όνί-δίγαυςς ως τις απόλυτες σταθερές: την απαγόρευση της αιµομµιξίας, 
την κατά Φύλο κατανοµή των εργασιών και µια κοινωνικά αναγνωρισμένη µορφή 


ὃ Βουγαίθει Ρί6ΓΓ6, Εσηιίσσε α μπε ἰμέογίε ἄθ Ια ργαϊίίηιμθ. Ργέοέάέ ἄε «Τγοί έιμάες αοἰβπο[οοίθ 
Καθγ!ο». μθγαϊγἰο ΏΓΟΖ, «Τγαναιχ ἄθ 5εἰθησες 5οσἰαἰθς», 1972 

2 βλ. Εγαηςοίςε Ηόγίτί6ι, ΙΜασοιΙπ/ΕόπηΙπίη Ι. ἰα ρεηςέο ἄο Ια α[έγεηπεα, Εαῑίοης Οαἱἱ6 /ας9οΡ, 1996, 
Εγαηςοίςσε Ηέγῃίαη, Λήασοιίπ/Εόππἰπίη ΙΙ. Ὠἱσσοιαγε Ια Πἰέγαγεβίθ, Εαϊίοης Οαἱἱε Ιαεοῦ, 2012. Βλ. και 
ΕομαΓα Νίἰοοἰς, Ομµἱπιίπαἰ (αἰῃθιίπθ, Ηόηίίεγ-Αιρό ΕΓαηςοί5θ. « Ι4 ναἰθηςς ἀΠ[όΓγεηϊίθιε ἀθς 5θχες αι 
{οπάεπιεπῖ ἆθ | εοοἱόϊέρ», οιµΓΠαί ἄθς απἰῃγοροίοοιθς, η 45, 5ερῖεπιρΓε 1991. Ποςςῖςγ: 
ΑπηϊΗηΓοΡροΙορἰθ «θες 5οχθς, 56Χθ6 «ες αΠίΠΓοροἰΙορµθς, 5ους | αἱγδοίίοη ας Νἰςοἰε ΕεῄαΓα, (αἴρηοεγίπε 
Οιἰπιίπα| εἴ Μοπίαιε 5έ/ίπι. ϱρ. 67-78. Ενημερωτικά Βλ. επίσης το: νΜερει ΕΙογεπος, « Ιπιγοαμοῖίοη. 
Κεργοαιοῖίοηπ Ρἰοίορίαιε, ραγεπίό αἳ γοργοαιεῖίοη 5οεἰα[ε », ἄ8ηΠς: ΡθηςθΙ ἰα ραγεηίό αιμ[οιγα Πιμί. ἰα 
Ίογοθ αι αμοϊαίθη, 5ος | αἰΓθοίίοη ας ἸΛ6βθΓ Εἰοίθηςθ. ΡαΠίς: Εαῑίοησ Βιθ α'ὐίπι, «δεΐθηςσθς 
ςοεἰα[ες», 2013. 

ο Βουγαΐθυ, ΡΙΘ/Γ6. [α ΠΒοπιϊπαϊίοη ΠἹασειμ/ίῃθ, ΡαΠὶς, ἰ6 56δμ11, 1998, «οἰΙ. Ι196η, 134 ρ. 
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σεξουαλικής ένωσης. Η συγγραφέας υποστηρίζει ότι το τέταρτο αυτό σκέλος βεβαίως και 
προὐπήρχε, αλλά δεν είχε γίνει ποτέ αντιληπτό διότι ήταν, απλά, απόλυτα προφανές, ήταν 
µέρος ΄της φυσικής ροής των πραγμάτων’, ενώ αποτελεί την ἴδια την προὐπόθεση για την 
ερμηνεία της λειτουργίας των τριών άλλων. Κάτω από αυτό το πρίσµα η «διαφορική αξία 
των δύο φύλων» βρίσκεται στη βάση της ανδρικής κυριαρχίας. 


Αναζητώντας από πού µπορεί να προήλθε αυτή η διαφορική εκτίµηση της αξίας των φύλων, 
ποιο θα μπορούσε να είναι το πρώτο Φαινόμενο που ελήφθη υπόψη για να εξηγήσει την 
παγκόσμια παρουσία του, η συγγραφέας κατέληξε στο συμπέρασμα ὁτι η διαφορετική 
εκτίµηση των φύλων οφείλεται πολύ λιγότερο σε κάποιο «μειονέκτημα» (Παπαϊίσαρ) απὀ την 
πλευρά των γυναικών (ευθραυστότητα, μικρότερο βάρος, μικρότερο μέγεθος, το 
«μειονέκτημα» της εγκυμοσύνης και του θηλασμού) και πολύ περισσότερο στην 
προσπάθεια ελέγχου της βιολογικής αναπαραγωγής απὀ εκείνους που δεν έχουν αυτή την 
τόσο ιδιαίτερη δύναμη, δηλαδή τους άνδρες. Έτσι, το «εξωφρενικό προνόμιο της γέννησης» 
που απολαμβάνει η γυναίκα γίνεται ταυτόχρονα η βάση της κυριαρχίας του άνδρα. 
Θέτοντας ως αρχή την έκπληξη της ανθρωπότητας µπροστά στη δυνατότητα της γυναίκας 
να γεννήσει παιδιά ίδια µε αυτήν, δηλαδή κορίτσια, αλλά και διαφορετικά, δηλαδή αγόρια, 
η συγγραφέας καταλήγει στη διαπίστωση ότι «Για να αναπαραχθεί στο ίδιο, ο άντρας είναι 
υποχρεωμένος να περάσει από το σώμα µιας γυναίκας. Δεν µπορεί να το Κάνει µόνος του». 
Αυτό το ἐκδηλο προνόμιο της γυναίκας θα αποτελέσει το βάθρο της αντρικής κυριαρχίας, 
αφού γίνεται απαραίτητο για τους άνδρες να ιδιοποιηθούν τη γυναικεία γονιμότητα, να την 
μοιράσουν μεταξύ τους, να αιχμαλωτίσουν τις γυναίκες µέσα στα καθήκοντα που 
σχετίζονται µετην αναπαραγωγή και, ταυτόχρονα, νατις υποτιµήσουν για νατις υποτάξουν 
καλύτερα. Συχνά, η γυναίκα συγκρίνεται µε µια «μήτρα», όπως και ο Αριστοτέλης συγκρίνει 
το σώµα της γυναίκας µε µια «ύλη» που δεν κυριαρχείται ούτε ελέγχεται παρά µόνον από 
τη δύναμη του πνεύματος του αρσενικού σπόρου. Κατ’ επέκταση, αυτή η ιδιοποίηση της 
γυναικείας γονιμότητας υπερπολλαπλασιάζεται από πρακτικές περιορισμού που είναι 
απαραίτητες για την αποτελεσματικότητά της: ανάθεση στη γυναίκα καθημερινών οικιακών 
καθηκόντων, επιβολή της υπακοής στους άνδρες, απομάκρυνσή της απὀ πεδία γνώσεων 
και εξουσίας, άρνηση του αυτεξούσιου της γυναικείας υπόστασης. Τέλος, η αντρική 
κυριαρχία ασκείται και µέσω της σεξουαλικής βίας. Εν κατακλείδι, η βιολογική κατάσταση 
της αναπαραγωγής καταλήγει στην κοινωνική κατασκευή της σεξικής ιεραρχίας. 


Ειδικότερα, όσον αφορά στην αγχιστεία, η ιεραρχική διάκριση ανάμεσα στον άνδρα και τη 
γυναίκα αναφέρεται στους κοινωνικά κατασκευασµένους κανόνες που οργανώνουν τη 
συζυγική ένωση µιας γυναίκας και ενός άνδρα, εστιάζοντας σε ζητήματα όπως στο τι 
περιμένουν οι οικογένειες απὀ την ένωση αυτήν, στο τι σχεδιάζει η κοινότητα/κοινωνία 
µέσα απὀ αυτήν, τι συνεπάγεται στο πεδίο κατανομής ρόλων και καθηκόντων µέσα στο 
νοικοκυριό, αλλά και στον δηµόσιο χώρο, και τέλος στο τι υποδηλώνει ως προς την 
εκπαίδευση των μελλοντικών γενεών. Κατά αναλογία, η συγγραφέας παρατηρεί ότι 
ολόκληρη αυτή η οργάνωση τοποθετεί το αρσενικό στο κέντρο της και ανταποκρίνεται στο 
συμφέρον της κοινωνικής επικράτησης των ανδρών. Μεταξύ άλλων, θίγει ζητήματα όπως 
την συστηματικά επιδιωκόµενη απομάκρυνση των κοριτσιών από την γονική κληρονομιά σε 
συνάρτηση µε το κατά τόπους ή και ιστορικές περιόδους θεσμικό αντιστάθµισµα της 
προικοδοσίας, την εξομοίωση των γυναικών µε «αγαθά» - δείκτες πλούτου και εξουσίας, κ. 
ἀ. Στο τέλος, η Ηέητίθεγ διατυπώνει την υπόθεση µιας «µορφής σύμβασης μεταξύ ανδρών» 
(καθ’ υπέρβαση της κάθε ατομικής οντότητας) για να διατηρηθεί η παραδοσιακή ιεράρχηση 
των φύλων προς ὀφελόςτους. 


Ωστόσο, πριν την ΕΓαηςοίςε ΗόηΠίεγ, και ένας άλλος ανθρωπολόγος, ο Μαμωγίοες «οαε[ί6γ, 
είχε ασχοληθεί µε τις κοινωνικές αναπαραστάσεις των φύλων και τις σχέσεις ανάµεσα στα 
δυο φύλα. Ο Μ. «οάεἰἰε; προσέγγισε το θέµα αυτό για πρὠτη φορά µέσα απὀ την 
ανθρωπολογική έρευνα που διεξήγαγε, απὀ το 1967 και µετά, στη Φυλή των Βαγιγα της 
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Νέας Γουινέας, η οποία τον οδήγησε στην διατύπωση της έννοιας «αρσενική κυριαρχία»;'. 
Το 1982 δημοσίευσε τη µονογραφία του µε τίτλο Η παραγωγή των Μεγάλων ανδρών. Ισχύς 
και αρσενική κυριαρχία στους Βαγωγα της Νέας Γουινέας. 


Ο ΜαµΠος «οάθ[ιίθγ μελέτησε την Κοινωνίας των ΒΒΓΗΥα µέσα απὀ τη διαδικασία 
μετασχηματισμού της. Για την εποχή, η προσέγγισή του αυτή ήταν κατά κάποιο τρόπο 
ασύμµβατη µετις αρχές της κλασικής µονογραφίας, η οποία αντικατόπτριζε την ασυνείδητη 
τάση του ερευνητή να αντιμετωπίζει την κοινωνία που μελετούσε {τις τοπικότητες) ως έναν 
Κλειστό κόσµο, παραμελώντας να την θέσει σε προοπτική και µέσα στα γεωγραφικά, 
ιστορικά, πολιτικά, και άλλα πλαίσια. Μεθοδολογικά, οι συνθήκες αυτές παραπέμπουν 
στην δηµιουργία συνθηκών κλειστού δοχείου (ναςε εἰος ή κλειστού περιθάλλοντος), που 
θεωρούνταν ιδανικές για την παραγωγή του κλασικού ανθρωπολογικού παραδείγματος, το 
οποίο προσλαμβάνει έτσι τα χαρακτηριστικά στιγµιαίας απεικόνισης (ή, διαχρονικά, µιας 
σειράς διαδοχικών απεικονίσεων) της όποιας υπό µελέτη κοινωνίας. Αντί, λοιπόν, να είναι 
αχρονική, η Κοινωνία των Β4ΓιΥ εµφανίζεται εδώ ὡς το προϊόν µιας μακράς ιστορίας 
μεταναστεύσεων, συγκρούσεων και πολεμικών κατακτήσεων, προικισµένη µε ένα σώµα 
πεποιθήσεων που ολοι τις μοιράζονται και τις αναπαράγουν κατά τη συλλογική 
τελετουργική δραστηριότητα που συµπλέκει όλες τις διακρίσεις και µορφές κυριαρχίας. 


Τρεις είναι οι δομικές µορφές κυριαρχίας: 


Α) Αυτές που σχετίζονται µε την ιεραρχία των κλανικὠν οµάδων που την συνθέτουν µετά 
και την άφιξη της φυλής των Β4Γιυγθ, οι οποίοι, εκδιωχθέντες απὀ την δική τους επικράτεια, 
επεβλήθησαν τοπικά µε πόλεμο και µε τη σύναψη αγχιστειακών σχέσεων, δίνοντας µέχρι 
καιτο ὀνομά τους στην κοινωνία υποδοχής. 


Β) Αυτές που είναι εγγενείς στην επικυριαρχία του αρσενικού στο θηλυκό. 


Γ) Αυτές που, µέσα στο σύνολο των ανδρών, ιεραρχούν και διακρίνουν τους Μεγάλους 
άνδρες (Μεγάλοι σαµάνοι, Μεγάλοι πολεμιστές και Μεγάλοι κυνηγοί) από τους άλλους. 


Η συνάρθρωση και η αναπαραγωγή αυτών των τριών μορφών κυριαρχίας δομούν την 
κοινωνία των Β8ΓιΙΥ8. Η αρσενική κυριαρχία, όμως, είναι ο άξονας. Παρόλο, λοιπόν, που οι 
γυναίκες έχουν δικά τους τελετουργικά, μύθους και κοινωνικούς χώρους, αποκλείονται από 
την κατασκευή, την ιδιοκτησία και τη χρήση εργαλείων, όπλων, μουσικών οργάνων και 
ιερών αντικειμένων. Αποκλεισµένες, επίσης, και απὀ την ιδιοκτησία της γης και τους 
μεγάλους κύκλους µύησης, µέσω των οποίων γίνεται η αναπαραγωγή της κοινωνικής 
συνοχής, οι γυναίκες είναι Φορείς ακαθαρσίας και απειλής που ο αρσενικός κόσμος οφείλει 
να ελέγξει και να καθυποτάξει. 


Οι βιολογικές βάσεις της αντρικής κυριαρχίας των Β8ΓυΥα εναρµονίζονται µε την διαφορική 
αξία των Φύλων της ΕΓαηεοίςε ΗεΠΠί6Γγ, Φέρνουν και οἱ δυο στο προσκήνιο το ζήτημα της 


Ίλοι ΒαΓιγα είναι µια φυλετική κοινωνία της Νέας Γουινέας, που ανακαλύφθηκε το 1951. Εκείνη την 
εποχή, βρισκόταν σε Φάση μετάβασης εγκαταλείποντας τα πέτρινα εργαλεία της για εργαλεία από 
χάλυβα των οποίων δεν γνώριζε καν την προέλευση. Η Φυλή αριθµεί περί τα 2000 άτοµα. 
Ασχολούνται µε τα κηπευτικά, την εκτροφή χοίρων και µετην παραγωγή Φυτικού αλατιού. Οι πόλεις 
και τα χωριά τους είναι ορεινά στα 1500-2000 μ. υψόμετρο. Το 1975, η Νέα Γουινέα γίνεται 
ανεξάρτητη και οι Β8ΓΙΥᾶ γίνονται πολίτες κράτους-µέλους του ΟΗΕ. Ο Μαωγίος «οαειίεγ, από το 
1967 και µετά, πραγματοποίησε συχνές και μακρόχρονες επιτόπιες έρευνες στα χωριά τους, όταν οι 
αρχές της παραδοσιακής οργάνωσης της κοινωνίας τους ήταν ακόµα ζωντανές στη συλλογική µνήµη. 
Στη µονογραφία του µε τίτλο Ια ργοαιείίοη ἄθς σγαπᾶς ΠοίηηΊθς. Ροινοίγ οἱ αοπτἰπαϊίοη ΠἹασοιίηε 
6ΛΕΖ {ος Βαγιγα ἄθ Νοινει[ο-(αιίπόε, ΡαΓίς, Ε8Υ8Γ6, «Ι΄’65ρᾶςε αι ρο[ίαι6», 1982, ο συγγραφέας, 
αφενός µεν ανακατασκευάζει τον παλιό τρόπο ζωής µέσα απὀ τις αφηγήσεις των ιθαγενών ενω, 
αφετέρου, αναλύει τους κοινωνικούς μετασχηματισμούς που επέβαλε η εγκαθίδρυση της 
αποικιοκρατικής τάξης πραγμάτων, η άφιξη του χρήματος και του εμπορίου, αλλά και η δράση των 
ιεραποστόλων καιτου χριστιανισμού. 
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γέννησης του ΄ὀµοιου’ και του ΄άλλου’ απὀ τη γυναικεία µήτρα και την προσπάθεια των 
ανδρών να ελέγξουν τη γυναικεία γονιμότητα. Ειδικότερα, στην κοινωνία των Β4Γιγα, η 
αρσενική επικυριαρχία βασίζεται σε τέσσερεις κύκλους µύησης συνολικής διάρκειας 
δώδεκα ετών. Κατά την διάρκεια αυτής της περιόδου, τα νεαρά αγόρια ζουν περιορισμένα 
στο «σπίτι των μυημένων» όπου υφίστανται συγκεκριµένα τελετουργικά ανδρικής 
οµοφυλοφιλίας, τα οποία συνεπάγονται την διαδικασία µιας δεύτερης γέννησης των 
αρσενικών, εκτός της πρώτης, απὀ τη γυναικεία μήτρα. Μετά απὀ αυτή την συμβολική 
γέννηση αρσενικού απὀ αρσενικό γίνονται άντρες που μπορούν να παντρευτούν και να 
τεκνοποιήσουν. 


Να σημειώσουμε εδώ ότι, σε αντίθεση µε την Φεμινιστική ανθρωπολογία, ο Μαυωγίεε 
«οαε[ίεγ συνδυάζει την επικυριαρχία των ανδρὠν µε την ἠηὑΘελημένη υποταγή των 
γυναικών. Η άσκηση Φυσικής και συµβολικής βίας περιλαμβάνει τη συναίνεση εκείνων που 
υποτάσσονται. Έτσι, η συναίνεση εξασφαλίζει την αναπαραγωγή της κυριαρχίας στο 
διηνεκές, ενώ τα αρσενικά και τα θηλυκά τελετουργικά μύησης ισχυροποιούν την ιδεολογία 
που εντυπώνεται στο πνεύμα Και το σώµα αντρών και γυναικών”. 


Ωστόσο, υπάρχει και άλλη µια ουσιαστική διαφορά στην προσέγγιση των δυο θεωρητικών. 
Η µεν ΕΓαηπεοίςα Ηόηίίει, ὡς ανθρωπολόγος της συγγένειας συντάσσεται µε την δομική 
σκοπιά του (ἰαιαε Ι όν|-δίγαιιςς (λεβιστρωσικός δοµισμµός), ενώ ο Μαμτίος αοάε(ίετ, όπως 
και άλλοι διανοούμενοι της δεκαετίας 1970, προάγουν έναν µαρξιστικόὀ δοµισμµό. Έτσι, 
επιμένουν να χαρακτηρίζουν τις σχέσεις των φύλων µε τους ίδιους όρους που αφορούν 
στην ταξική πάλη, επιβάλλοντας την ιδέα ενός πολέμου των φύλων, ὠσάν να πρόκειται για 
την άνιση και συγκρουσιακή σχέση ανάμεσα στις κυρίαρχες αστικές τάξεις καιτις υποτελείς 
εργατικές τάξεις. Αυτό, όµως, που καθιστά αποτυχημένη την µεταφορά της ταξικής πάλης 
στις σχέσεις των Φύλων εἶναι η μοναδικότητα της βιολογικής αναπαραγωγής. Έτσι, η 
ΕΓαηςοἰςε Ηέγ[ίεγ, ξεκινώντας απὀ την βιολογική αναπαραγωγή και χωρίς να αμφισβητεί 
την αντρική κυριαρχία - που την αντιμετωπίζει ως το αποτέλεσµα της διαφορετικής 
εκτίµησης της αξίας των φύλων - επικεντρώνεται στο άνισο περιβάλλον που δημιουργείται 
και διαιωνίζεται γύρω από τα φύλα: ο περιορισμός των ελευθεριών των γυναικών, η 
ανασφάλεια στον δηµόσιο χώρο, οι παρεκκλίνουσες συμπεριφορές κατά των γυναικών, η 
αντίσταση στην αυτονόμηση (οικονομική και όχι µόνο) τους, ο ρητός ή υποφώσκων 
σεξισµός κ.λπ. 


Ακολουθώντας παρόμοια θεωρητική προσέγγιση µε τον Μαμιος (οαε[ίεγ και ο ΡίειΓα 
Βομιαίθι, µε τη σειρά του, έδειξε µεγάλο ενδιαφέρον για το ζήτημα της ιεράρχησης των 
Φύλων µέσω της ανδρικής κυριαρχίας. Στο έργο του γύρω απὀ τις σχέσεις φύλου, 
αναπτύσσει µια κοινωνιολογική ανάλυση των κοινωνικών σχέσεων ανάµεσα στα φύλα 
επιδιώκοντας να εξηγήσει τα αίτια της ατέρµονης κυριαρχίας των ανδρών πάνω στις 
γυναίκες που παρατηρείται σε όλες τις ανθρώπινες κοινωνίες]-. Διαχρονικά, ο διαχωρισμός 
των Φύλων παρουσιάζεται ως αυτονόητος «μέσα στην τάξη πραγμάτων», ως ένα Φυσικό 
Και φυσιολογικό γεγονός Και ως εκ τούτου αναπόφευκτο”. Ενυπάρχει σε όλο τον κοινωνικό 
χώρο, τόσο σε αντικειμενοποιημένη κατάσταση, αντικείµενα για άνδρες ή για γυναίκες, ή 
σε ενσωµατωµένη κατάσταση, αποτυπωµένος στα σώματα και στις συνήθειες των 
ανθρώπων (Παβίιις). Έτσι, ο διαχωρισμός των Φύλων είναι λειτουργικός διότι συνεπάγεται 
συστήµατα μοντέλων αντίληψης, σκέψης και δράσης”. Η οργάνωση αυτή αποδεικνύει την 
ιεράρχηση των φύλων, αναδεικνύοντας το κυρίαρχο αρσενικό. Οι συνήθειες (Παρίτις) είναι 


βλ. Βοιςςεῖ, Ιαωγεπί 2017. «αοάἀειίει αἴ Ια ρἰωγα[Πό αες ἀοπιἰπαϊίοης». ΙΠ (. [απιίθιχ, Ι.. Βειρεγ, Μ. 

Μαςό, «. 5αἱπιοη δι (. ΝἰάαΙ (ες), Ρο: |ες 5είθεησες 5οεἰαἰ|ες: 101 Ιἰνγες. ΡαΓίὶς: ΕΗΕΣ», ρ. 194-196. 

13 Ρίαιγε Βουιγαϊίθι, Ια αοπιἰπαϊίοη ΠπαςειίΠθ, ΡαΓίς, (οἱἱδοῖίοη Ροἱηῖς-Εσσαἰς, 58 1998. 

Ἰ” Αυτό που χαρακτήρισε η ΕΓδηςοίςσθ Ηέγίίθγ τόσο πρόδηλο που δεν το αντιλαμβανόταν κανείς. 

15 ᾽ νο» - .. - : : ” : 
5γ]νίε [) οεἰαΠί. |. ἰγαησηηίσσίοη ἄθ5 «ἰέγόοῖγρες 9 «αοχθ. Βϊδηπαίε ἰηϊῖθγηαϊίοηπαίε ἄθ |’όαμεαϊίοη, ἄθ 

ία [ογηιαϊίοη αἳ ἄες ργαϊίαµες ργο[εςσἰοηηεί[ες, |Ηἱγ 2012, ΡαΓίς, ΓΓ8ης6. ἨΠαίςῃς-Ο0076691Ι7Τ 
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οι τρόποι ύπαρξης και σκέψης ενσωματωμµένοι στο σώμα µας µέσω της εκπαίδευσης και 
του κοινωνικού χώρου. Παράγουν διανοητικές ρουτίνες (τα Κλισέ), όπως αυτές που 
εξηγούν, για παράδειγµα, τις δυσκολίες των γυναικών να απελευθερωθούν από την 
αρσενική κυριαρχία, και αυτό διότι «η δύναμη της αρσενικής τάξης Φαίνεται στο γεγονός 
ότι δεν της χρειάζεται καμιά δικαιολογία»: 16. 


Επίσης, όπως και ο Μαμιγίος αοἀθ[ί6τ, ο Ρί6ΓΓς Βοιμγαίθει μιλάει για την ανδρική κυριαρχία 
τονίζοντας το γεγονός ὁτι οι γυναίκες ενστερνίζονται ασυνείδητα την ανδρική κυριαρχία και 
τις επιπτώσεις της σε όλα τα στρώματα του κοινωνικού γίγνεσθαι. Προσθέτει, ωστόσο, ότι 
οι δοµές της κυριαρχίας είναι «το προϊόν µια συνεχούς (επομένως ιστορικής) διεργασίας 
αναπαραγωγής, στην οποία συμβάλλουν ὀχι µόνον οι άνθρωποι ατομικά ή συλλογικά, αλλά 
Και οι θεσμοί, οι οικογένειες, η εκκλησία, το κράτος, το σχολείο, κ.λπ." 17 


Εν κατακλείδι 


Στην κοινωνιολογία και την ανθρωπολογία, η αρσενικότητα και η δηλυκότητα αναφέρονται 
στα χαρακτηριστικά και τις ιδιότητες που αποδίδονται Κοινωνικά και πολιτισμικά στους 
άνδρες και στις γυναίκες οι οποίοι, ὠστόσο, ορίζονται µέσα και απὀ τη διαδραστική σχέση 
τους. Πρόκειται για τα στερεότυπα του φύλου που έχουν τις ρίζες τους στο συλλογικό 
Φαντασιακό και συμβάλλουν στην κατηγοριοποίηση τού τι είναι αρσενικό καιτι θηλυκό. «Η 
µετάδοσή τους πραγµατώνεται διαχρονικά µέσω των Φορέων κοινωνικοποίησης, 
περισσότερο ἡ λιγότερο συνειδητά, εµποτίζοντας το κοινωνικὀ σύστημα µέσα στο οποίο 
εξελισσόµαστε. Τα πάντα είναι σεξικἀ σηµαδεμµένα απὀ την πρώιμη παιδική ηλικία µέχρι τη 
φοίτηση στο σχολείο, τη στιγµή του επαγγελματικού προσανατολισμού, στην επιλογή 
επαγγέλματος. Οι διαπιστώσεις αυτές φέρνουν στο Φως ανισότητες μεταξύ των φύλων, 
καθώς και µια ιεράρχηση που δημιουργεί την κυριαρχία του αρσενικού φύλου πάνω στο 
θηλυκό».Σ. Κατ’ επέκταση, οι Κοινωνικές σχέσεις του φύλου, που χαρακτηρίζονται από την 
κυριαρχία των ανδρών, καθορίζουν, επίσης και το τι θεωρείται «φυσιολογικό» -που συχνά 
ερμηνεύεται ὡς «Φυσικό» - για τις γυναίκες και τους άνδρες. Μέσα σε αυτό το πλαίσιο η 
καθιέρωση του όρου «κοινωνικό Φύλο» (66ηΓ6, ϱεπαεΓ) παραπέμπει στις κοινωνικές και 
πολιτισμικές κατασκευές που συνοδεύουν τις βιολογικές διαφορές ανάµεσα σε άνδρες και 
γυναίκες. Όι κατασκευές αυτές αποτελούν και τη βάση των στερεοτυπικώὠν 
αναπαραστάσεων, οι οποίες επικαιροποιούν µέσα στα διάφορα κοινωνικά, πολιτισμικά, 
αλλά και χρονικά, συμφραζόμενα τους αναμµενόµενους ρόλους απὀ το κάθε Φύλο. 


Β. Αιματοσυγγένεια και αγχιστεία στην Ελλάδα 
Δίκαιο και συγγένεια 
-Οι παραδοσιακές αγροτικές κοινωνίες 


Μέχρι και τα µέσα του 20ου αιώνα, στον ελληνικό ηπειρωτικό και νησιωτικό χώρο, οι 
παραδοσιακές αγροτικές κοινωνίες έχουν συνήθως διττή δικαιϊκή αναφορά, αφενός το 
βυζαντινό δίκαιο όπως αυτό καταγράφεται στην Εέάθιθλο του Αρµενόπουλου και, 
αφετέρου,τους κατά τόπους εθιμικούς κώδικες. 


-Για την Εξάβιβλο του Κωνσταντίνου Αρμενόπουλου 


Η Εέάθιθλος ἡ Πρόχειρον νόμων είναι βυζαντινή νομική πραγματεία του 14ου αιώνα που 
συνέταξε ο νοµολόγος και ανώτατος δικαστικός Θεσσαλονίκης, Κωνσταντίνος 


Ίδιρε: Σ , ͵ 

ΡίεΓγςθ Βοιγαίθευ, όπως παραπάνω, σελ. 23. 
170. . , ͵ 

Ρἰ6εΓΓςθ Βοωγαίθευ, όπως παραπάνω, σελ. 40-41. 
18 . ρ - ὰ , 

ογ|νίε ἰ)εοἰαπἰ, όπως παραπάνω, σελ 1. 
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Αρµενόπουλος, το 1344-45. Για τη σύνταξη του έργου του, ο Αρμενόπουλος στηρίχτηκε σε 
ένα ευρύτατο φάσμα παλαιότερων διατάξεων του ρωμαϊκού δικαίου σύμφωνα µε τις 
τροπολογίες που επέφεραν σε αυτές οι αυτοκράτορες της Κωνσταντινουπόλεως μέχρι και 
τα τελευταία χρόνια της αυτοκρατορίας. Το σώμα των νόμων της Εξαβίβλου 
χρησιμοποιήθηκε ευρέως στα Βαλκάνια καθόλη την διάρκεια της Οθωμανικής 
αυτοκρατορίας. Ειδικότερα, στον ευρύτερο ελλαδικό χώρο, από τον 17ο αιώνα και µέχρι 
την ελληνική επανάσταση του 1821, το βυζαντινό δίκαιο και κυρίως η Εξάβιβλος ίσχυαν 
παράλληλα µε το τουρκικό δίκαιο που εφαρμοζόταν απὀ τα τουρκικά δικαστήρια, ενώ την 
Εξάβιβλο την χρησιμοποιούσαν τα εκκλησιαστικά δικαστήρια. Το 1835, η νοµική αυτή 
συλλογή υιοθετήθηκε, µε βασιλικὀ διάταγµα, ως ο επίσηµος αστικός κώὠδικας του 
νεοϊδρυθέντος Ελληνικού κράτους και παρέμεινε σε ισχύ µέχριτο 1946”. 


Η Εξάβιβλος αποτελείται από τα παρακάτω βιβλία: 


ο Περί νόμων και δικαστικής τάξεως, και περί αποκαταστάσεως και ελευθεριών 

ο Περί διαφόρων υποθέσεων και καινοτομιών 

ο Περί εκποιήσεως, δανείου και συντροφίας 

ο Περί µνηστείας και γάµου 

ο Περί διαθηκών και επιτροπών 

ο Περί ζημίας και ποινών 

ο Παράρτημα (άλλοι διάφοροι τίτλοι) 

ο Νόμοι γεωργικοί. Εκλεγµένοι απότα βιβλία Ιουστινιανού, του αοιδίµου βασιλέως. 


Για τα ζητήματα οργάνωσης της συγγένειας και της αγχιστείας, θα επικεντρωθούµε 
ειδικότερα στο Βιθλίο περί µνηστείας Και γάμου. Σε αυτό εμπεριέχονται οι κανόνες που 
διέπουν την εξ αίματος συγγένεια και τη γαμµηλιότητα. Οι κανόνες αυτοί που τους 
εφάρμοζαν τα εκκλησιαστικά δικαστήρια απετέλεσαν στη συνέχεια το σώμα του 
οικογενειακού δικαίου στην Ελλάδα μέχρι καιτα µέσατου 20ου αιώνα. 


Το Τέταρτο Βιβλίο περί Μνηστείας και Γάμου αποτελείται απὀ τους τίτλους: 
Α’. Περί συναινέσεως µνηστείας 

Β’. Περί αρραβώνων 

[’. Περί δωρεών µνηστείας 

Δ’. Περί ορισμού και διαθέσεως γάμου 

Ε’. Περί ακριβείας γάµου 

Στ’. Περί βαθμών συγγενείας και απαγορευμένων γάμων 
Ζ’. Περί δευτέρου γάµου 

Η’. Περί δικαιώματος προικός 

Θ’. Περί διεκδικήσεως προικός και των βαρών αυτής 

/. Περί υποβόλου 

ΙΑ’. Περί δωρεών μεταξύ ανδρός και γυναικός 


ΙΒ’. Περί διαλύσεως γάμου και των αιτιών αυτού 


ἸδΚωνσταντίνος Αρµενόπουλος, Πρόχειρον Νόμων ή Εξάθιθλος, επιμέλεια Κ.Γ. Πιτσάκη, Αθήνα, 1971. 
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Έδιμο και Εδιμικό δίκαιο 


Απότον 18ο αιώνα και µετά παρατηρείται, επίσης, και µια µεγάλη άνθηση τοπικὠν εθίμων 
και εθιµικών πρακτικὠν κυρίως στο νησιωτικὀ χώρο. Πολλά απὀ τα έθιμα που 
καταγράφηκαν κατά τόπους, συναπετέλεσαν το ονομαζόμενο εθιμικό δίκαιο, το οποίο δεν 
είναι ενιαίος νοµοκάνονας, αλλά πολλά και διαφορετικά συµπιλήματα δικαίου, που το 
καθένα από αυτά ενέχει και επιβάλλειτους κατά τόπους κανόνες και πρακτικές. Πολλοί από 
τους εθιμικούς αυτούς κώδικες πηγάζουν από το βυζαντινό δίκαιο, αλλά 
συμπεριλαμβάνουν και τις ποικίλες τοπικές εφαρμογές που προσιδιάζουν στην κάθε 
ιδιαίτερη κοινωνική οργάνωση. 


Στην Ελλάδα ειδικότερα, ήδη απὀ το 1835, γίνεται δεκτό το έθιμο ὡς πηγή δικαίου. Έτσι το 
Β.Δτης 23ης Φεβρουαρίου 1835 στο άρθρο 1 ορίζει ότι «Οι πολιτικοί νόμοι των Βυζαντινών 
Αυτοκρατόρων, οι περιεχόµενοι στην Εέάθιθλο του Αρμενόπουλου θα ισχύσουν μέχρις ότου 
δημοσιευθεί ο Πολιτικός Κώδικας του οποίου η σύνταξη διατάχθηκε. Τα έθιμα όµως, όσα 
καθιέρωσαν η μακροχρόνια και αδιάκοπη συνήθεια ή οι δικαστικές αποφάσεις, θα 
υπερισχύουν όπου επικράτησαν»”.. Έτσι, η Εξάθιθλος και οι εθιµικοί κώδικες ἴίσχυσαν 
παράλληλα µέχριτα µέσα του 20ου αιώνα”. 


Το έθιμο αντιπροσωπεύει, λοιπόν, έναν κανόνα συμπεριφορών, το σώµα συνηθειών που 
ακολουθείται από µια δεδομένη κοινωνική ομάδα για την αναπαραγωγή της καθεστηκυίας 
τάξης. Το έθιμο προκύπτει από µια, λίγο-πολύ, παρατεταμένη χρήση και μεταδίδεται από 
γενιά σε γενιά. Είναι µέροςτης προφορικής παράδοσης ενός τόπου και διαιωνίζεται εφόσον 
ο πληθυσμός που το εφαρμόζει είναι πεπεισμένος για τον υποχρεωτικό χαρακτήρα αυτού 
του κανόνα. 


Έτσι, το εθιμικό δίκαιο είναι ο νόμος που καθιερώνει το έθιμο, δηλαδή είναι ένα σύνολο 
κανόνων που βασίζεται στην διαιώνιση της συνήθειας. Θα μπορούσαμε να πούμε ότι στην 
Ευρώπη, γενικότερα, είναι ουσιαστικά ο νόμος της μεσαιωνικής περιόδου, που θα 
διαρκέσει κατά τόπους τουλάχιστον μέχρι και τα τέλη του 19ου αιώνα, όσο το έθιμο 
εξακολουθεί να αποτελεί την κύρια πηγή νόµου. 


Οι διατάξεις του εθιμικοὐ νόµου που καθιερώνονται λόγω συνήθειας (συνεχούς 
εφαρµογής) διέπουν τις σχέσεις μεταξύ των ατόμων, τις µορφές κατοχής ή χρήσης του 
εδάφους, τα µέτρα και τα σταθµά, τις κοινωνικές, πολιτικές και οικονομικές ιεραρχήσεις, τα 
δικαιώµατα των διαφόρων κοινοτήτων όσον αφορά στην αστική και ποινική πολιτική, το 
δικαίωμα του εκλέγειν και εκλέγεσθαι, τα κληρονομικά δικαιώματα, τα δικαιώµατα και τις 
υποχρεώσεις σχετικά µε το γάμο, το νερό και τα δάση, τα δικαιώµατα πρόσβασης στα 
κοινοτικά κτήµατα, τις δικαστικές διαδικασίες, κ.λπ. Ως εκ τούτου, το εθιμικό δίκαιο είναι 
ένα νοµικό σύστηµα που βασίζεται σε ένα σύνολο εθίµων. 


Έθιμο, λοιπὀν, είναι ο άγραφος κανόνας που λόγω συνεχούς και ομοιόμορφης εφαρµογής 
του µέσα σε συγκεκριµένα τοπικά κοινωνικό-πολιτικά πλαίσια, διαμορφώνει δίκαιο. Η 
διάρκεια ισχύος του εθίµου εξαρτάται απὀ τις συνθήκες αναπαραγωγής της κοινωνικής 
ομάδας (κοινωνικό-πολιτικές εξελίξεις, ιστορικές συγκυρίες, δημογραφικές µεταβολές και 
μεταναστεύσεις, κ.λπ.) που το εφαρμόζει. Εάν και όταν το έθιμο ως άγραφος κανόνας 
καταλήξει να καταγραφεί, τότε έχουµε γραπτό δίκαιο µε εθιµική προέλευση. 


Βλ. Πιῖρ://Ν νννν.ργεαΚ|αννς.οοΠ/ριΙ05/ωρἱοθάς/3065.Ρραΐ (σελ. 3). 

Για την εξωελλαδική απήχηση και την ευρεία έντυπη διάδοση της Εξαβίβλου µετά την πτώση της 
Κωνσταντινουπόλεως, βλ. Κωνσταντίνος Γ. Πιτσάκης, «αιμίεπιρειςρ 2000”. Γουτεμβέργιος και 
Αρµενόπουλος. Το αθησαύριστο χρονικό µιας επετειακής συνάντησης», Ελληνική Ιστορική Εταιρεία, 
Πιῖρ://Πἰςϊςοεἰεῖγ.ννερ.αιίΠ.Ρι/ΡΙςαΚἰς-2001.ραΓ. Βλ. και Δάφνη Πέννα «Κωνσταντίνος Αρμενόπουλος 
και Ολλανδοί ουμανιστές: 5εήρῖοι πιθαἰοσγίς αἳ ]μγὶςργιαεηϊία εἰεραπῖίοι» , ανακοίνωση στο ΛΔ΄ 
Πανελλήνιο Ἱστορικό Συνέδριο ({Θεσσαλονίκη, 31 Μαΐου - 2 Ιουνίου 2013). 
Πιῖρ://Πἰςίςοεἰεἰγ.ννερ.αιίΠ.µι/14/Πέννα Ολλανδοί.ραά[ 
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Από το «Βιθλίο περί µνηστείας και γάµου» της Εξαθίθλου 
Η εξ αίµατος συγγένεια και οι βαθμοί συγγένειας 


ο ο Ί. «Πανταχώς η συγγένεια λέγεται εξ αίματος, εξ αγχιστείας, εκ τριγενείας, εκτου 
αγίου βαπτίσματος, και εξ υιοθεσίας. Δει ούν τους µεν εξ αίματος απὀ του ογδόου βαθμού 
και επέκεινα γαµικώς συνάπτεσθαι». Οι δε βαθμοί υπολογίζονται ως εξής: ο γιος και η κόρη 
προς τον πατέρα και τη µητέρα είναι πρώτου βαθμού, «ο γαρ ανήρ και η γυνή βαθµόν ουκ 
εισάγουσιν, αλλ’ ως εν εισί πρόσωπον», ο έγγονος και η εγγόνη (5ἱο) προς τον πάππο και τη 
μάμμη είναι δευτέρου Και ο τρισέγγονος και η τρισεγγόνη προς τους πρόππαπο και 
προμάμµη είναι τρίτου, κ.ο.κ. Άρα, τα αδέλφια (αυτάδελφοι) μεταξύ τους είναι δευτέρου 
βαθμού, οι πρωτεξάδελφοι τετάρτου, οι δισεξάδελφοι έκτου και οι τριτεξάδελφοι ογδόου 
«ούς Και συναπτέον εις γάµον ακολύτως» (Εξάθιθλος 1971:238)”:. 


Σύμφωνα µε την Ίη παράγραφο του Τίτλου Η’, η συγγένεια διακρίνεται στην Κατά φύση 
συγγένεια που είναι η εξ αίµατος συγγένεια ή αιματοσυγγένεια και στην Κατά ὑέση που 
συμπεριλαμβάνει την αγχιστεία, την τριγένεια, την εξ του αγίου βαπτίσματος και την 
υιοθεσία. Στην ἴδια παράγραφο υποδεικνύεται Και ο τρόπος µέτρησης των βαθμών 
συγγένειας µε βάση τους άµεσους αιματοσυγγενείς σε ευθεία και σε πλάγια γραµµή. Στον 
Τίτλο Ζ' που πραγματεύεται τα γαµικά κωλύματα”23, προσδιορίζονται τα είδη των 
αιματοσυγγενών: 


ο ο 1. «Η συγγένεια ἐστιν ὀνομα γενικόν. Διαιρείται δε εις τρία : εις ανιόντας και 
κατιόντας και τους εκ πλαγίου. Και ανιόντες μεν εισίν οι ηµάς γεγεννηκότες, οι οποίοι 
πατήρ, µήτηρ, πάππος και μάμμη και οι τούτων ανώτεροι. Κατιόντες δε οι εξ ημών 
γεννώμενοι, οἱον υιός, θυγάτηρ, έγγονος, εγγόνη και οι έτι τούτων κατώτεροι. Εκ πλαγίου 
δε οι µήτε ηµάς γεγεννηκότες, µήτε εξ ημών γεννώµενοι, της δε αυτής γονής και ρίζης ημίν 
κεκοινωνηκότες, οίον αδελφός, αδελφή, θείος, θεία, ανεψιός, ανεψιά, εξάδελφος, 
εξαδέλφη και οι εκτούτων καταγόµμενοι.» (Εξάβιβλος 1971:231). 


Με τον όρο «γονή» γίνεται αναφορά στους αδελφούς και αδελφές του Θ6Ρο µέσω του 
κοινού γονέα. Ενώ µε τον ὀρο «ρίζα» υποδηλώνονται οι ανιόντες απὀ τους οποίους, κάθε 
Φορά, πηγάζει και µια νέα εκ πλαγίου συγγένεια. Η εξ αίµατος συγγένεια βασίζεται στην 
κοινή καταγωγή. Οι πρόγονοι ονομάζονται «ανιόντες», οι δε απόγονοι «κατιόντες». Οι 
αδελφοί που έχουν κοινούς και τους δύο γονείς, ονομάζονται «αμφιθαλείς», και 
«ετεροθαλείς» όσοι έχουν µόνον έναν γονέα κοινὀ. 


Στην επόµενη παράγραφο εξειδικεύονται οι βαθμοί συγγένειας: 


ο 2. «Εκάστη δε τάξις συγγενείας ποικίλους έχει και διαφόρους βαθμούς. Αλλ' επἰ µεν των 
ανιόντων και κατιόντων απλουστέρατις και ευχερής η κατάληψις των βαθμών; έκαστον γαρ 
τούτων των προσώπων βαθμόν αποτελεί; και απλώς όσαι γεννήσεις τοσούτοι και βαθμοί. 
Δυσχερεστέρα δε και ουκ ευκατάληπτος ἐστιν η εκτων εκ πλαγίου βαθμών εύρεσις; δει γαρ 
ηµάς ουκ ευθέως τρέχειν επί το εκ πλαγίου πρόσωπον, αλλά πρότερον ποιείσθαι την 
ανάβασιν επί τους ανιόντας, μέχρις ου επιστώµεν τω αιτίω εκείνω της γεννήσεως του εκ 
πλαγίου; είτα τούτο ευρόντας κατιέναι επί το ζητούµενον πρόσωπον του εκ πλαγίου; και 
ούτω ποιήσαντας αριθµείν τας γεννήσεις τας συναγοµένας, τούτον µεν επί της ανόδου, 
τούτο δε επί της καθόδου; εκάστην γαρ γέννησιν εν ιδιάζοντι τάττων βαθµώ ποιού τον 
αριθμόν” (Εξάβιβλος 1971: 231). Εδώ περιγράφεται λεπτομερώς η διαδικασία υπολογισμού 
των βαθμών αιματοσυγγένειας τόσο στην κατ' ευθείαν όσο και στην εκ πλαγίου γραμμή. Για 
τον ορισμό της πρώὠτης δεν χρησιµοποιείται ο ακριβής όρος, ευθεία ή κατ' ευθείαν γραμμή, 


΄ Αρµενόπουλου, Κωνσταντίνου, Πρόχειρον νόμων ή Εξάθιθλος, Επιμ. Κωνσταντίνος Γ. Πιτσάκης, 
εκδόσεις Δωδώνη, Αθήνα 1971. Βλ. «Τίτλος Η’ Περί συνάφειας γάμων και βαθμών συγγένειας», 
σ.238-241. 

"Τίτλος Ζ’ «Περί γάμων κεκωλυµένων», ὁπ. παραπ., σ. 231-238. 
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αλλά επισημαίνεται ότι η αλυσίδα που σχηματίζεται απὀ τις συνεχόμενες γεννήσεις, 
παρουσιάζεται τεμνόµενη στα δυο, σε ανιόντες και σε κατιόντε, µε αφετηρία τη 
γενεαλογική βαθµίδα του προσώπου αναφοράς (6Ρο). Αντίθεα, οι εκ πλαγίου 
αιματοσυγγενείς φέρονται να συναποτελούν µια ενιαία κατηγορία, διακριτή και παράλληλη 
προς την ευθεία. Για κάθε εκ πλαγίου συγγενή, ο υπολογισμός του βαθμού συγγένειας µε 
τον 66ο απαιτεί την εύρεση του ανιόντα από τον οποίο πηγάζουν οι δυο κατευθείαν σειρές 
γεννήσεων, η µια προς τον «Ρο και η δεύτερη προς τον πλάγιο συγγενή. Στη συνέχεια, 
καταμετρώνται οι γεννήσεις πρὠτα προςτα πάνω μέχρι τον κοινό πρὀγονο και µετά προς τα 
κάτω µέχριτο απὀγονό γιατον οποίο αναζητούμε τον βαθµό συγγένειας µετον 6Ρο. 


Στις παραγράφους 3 και 4 συνεχίζονται τα παραδείγματα για τον υπολογισμό των βαθμών 
αιματοσυγγένειας τόσο στην ευθείαν όσο και στην πλάγια γραµµή. Στην παράγραφο 5, 
όµως, προσδιορίζεται ο διαχωρισμός ανάµεσα στη µία και στην άλλη γραµµή, σε 
συνδυασμό µετις γαμµικές απαγορεύσεις: 


ο 5. «Αθέµιτος γάμος εστίν ο μεταξύ ανιόντων και κατιόντων, επί δε των κεκωλυµένων ο εκ 
πλαγίου και αγχιστείας" (Εέάθιθλος 1971: 232). 


Αυτό σηµαίνει ότι τα γαµικά κωλύματα, καθώς κι όλη η σχετική «κανονολογία» ως προςτην 
ἐκτασή τους (Πιτσάκης 1985), δεν αφορούν παρά µόνον στην εκ πλαγίου συγγένεια και 
στην συγγένεια εξ αγχιστείας, ενώ, απαράβατα, θεωρείται «αθέµμιτος» ο γάµος ανάµεσα σε 
άτοµα που έχουν γεννηθεί το ένα απὀ το άλλο, οσηδήποτε και αν είναι η μεταξύ τους 
"βαθμολογική" απόσταση. Στην µεν πρὠτη περίπτωση το κώλυμα δεν εκτείνεται επ' 
άπειρον, «αλλ΄ ἐστιν όρος τις της κωλύσεως ο έβδομος βαθμός, το δε επέκεινα ακώλυτόν 
ἐστιν, αρχόµενον απὀ του ογδόου βαθμού» (Αλέξιος Στουδίτης στο Πιτσάκης 19585: 220). 
Στη δε δεύτερη, η απαγόρευση ισχύει αδιαβάθµητη καθόλο το µήκος της κατακόρυφης 
γραμμής καταγωγής. 


Στο Τίτλο Ζ’ «Περί γάμων κεκωλυμένων», δίνεται και ο ορισµός της αγχιστείας σε σχέση µε 
τα κωλύματα γάμου: 


Η αγχιστεία 


ο ο 12. «..... Αγχιστέα δέ ἐστιν οικειότης προσώπων εκ γάμων ημίν συνημµένη 
συγγενείας εκτός». Οίον ου δύναμαι λαβείν την εµήν προγόνην ή νύμφην. Και προγονήν 
μεν ἐστιν η εξ άλλου θυγάτηρ και εκγόνη (εγγονή) και προεκγόνη (δισεγγονή) της γαµετής 
µου (η σύζυγος). Νύμφη δε η του υιού και εκγόνου (εγγονός) και προεκγόνου γαµετή. Ουδέ 
την θυγατέρα της αποζευχθείσης µοι γυναικός την µετά την απόζευξιν τεχθείσαν εξ ετέρου 
ανδρός. Ουδέ την πενθεράν µου ή την µητρυιάν µου, επειδή µητέρων τάξιν επέχουσιν. 
Ουδέ την του πατρός µου ή του αδελφού µου µνηστήν, καν γαµεταί αυτών ου γεγόνασιν; η 
μεν γαρ µητρυιάς, η δε νύμφης τάξιν επέχει.» (Εξάβιβλος 1971, Τίτλος Ζ’: 233). 


Αγχιστεία είναι η συγγένεια που δημιουργείται από το γάµο δυο προσώπων και συνδέειτον 
κάθε σύζυγο µε τους αιματοσυγγενείς του άλλου. Οι σύζυγοι μεταξύ τους δεν έχουν 
αγχιστειακή σχέση, αλλά µόνον γαμική/συζυγική. Η αγχιστεία αποκαλείται και «διγένεια» 
διότι µέσω του γάμου γίνονται συγγενείς τα µέλη δυο γενών. Ονομάζεται «καταχρηστική» ή 
«οιονεί» ή «παρεπόµενη» αγχιστεία ο δεσµός που συνδέει τους αιματοσυγγενείς του ενός 
συζύγου µε τους αιματοσυγγενείς του άλλου. Η εξ αγχιστείας συγγένεια εκτείνεται 
κατακόρυφα και πλάγια και μετράται σε βαθμούς σύμφωνα µετους κανόνες της εξ αίµατος 
συγγένειας’... Στο παραπάνω λήμμα παρατηρούνται µια σειρά ταξινοµικών κατηγοριών που 


24 ͵ ͵ ͵ ͵ ῃ . ῃ ͵ ͵ 
«.... καθ’ όν βαθµόν ορισµένον πρόσωπον είνε (5ο) εξ αίµατος συγγενές προς τον ένα των 


συζύγων, κατά τον αυτόν βαθμόν είναι και εξ αγχιστείας προςτον έτερον των συζύγων. Η μεταξύ των 
συζύγων σχέσις δεν υπολογίζεται διά βαθμών, διότι ούτοι δεν είναι κυρίως αγχιστείς.», Κρασσάς, 
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ταυτοποιούν αιματοσυγγενείς µε αγχιστείς δημιουργώντας γαµικά κωλύματα. Έτσι, ένας 
άνδρας δεν µπορεί να παντρευτεί, µετά τον θάνατο ή τον χωρισμό µε τη γυναίκατου, ούτε 
την κόρη της τέως συζύγου του (δηλαδή την προγονή του), ούτε την κόρη που µπορεί να 
προκύψει απὀ νέο γάµο τηςτ. συζύγου του, καθώς ούτε και τη σύζυγο του γιου του (νύμφη 
του). Και οιτρεις αυτές γυναίκες κατέχουν την ίδια γενεαλογική θέση µετην θυγατέρατου, 
άρα θεωρούνται θέση θυγατέρες. Επίσης, δεν µπορεί να παντρευτεί ούτε µε τη µητριάτου, 
ούτε µε την πεθερά του, διότι λόγω θέσης τους στο γενεαλογικό επίπεδο του γονέα, 
εξομοιώνονται µε τη µητέρα του. Δεν µπορεί, όµως, να παντρευτεί ούτε µε τη µνηστή του 
πατέρα ή του αδελφού του, προ του γάμου, διότι η µεν πρὠτη λογίζεται ὡς µητριά και η 
δεύτερη ως νύμφη του. Όσον αφορά στη συγγένεια που προκύπτει απὀ το άγιο βάπτισμα 
και την υιοθεσία τα κωλύματα γάµου διαμορφώνονται ὡς εξής: 


ο ο 6. «Επί δε της εκ του αγίου βαπτίσματος και της εξ υιοθεσίας συγγενείας τον 
αυτόν ζητητέον βαθμµόν, ὀν και επί της εξ αίματος, διά το λέγειν τον πεντηκοστόὀν τρίτον 
κανόνα της εν τω Τρούλλω αγίας συνόδου, μείζονα είναι την πνευµατικήν οικειότητα της 
των σωμάτων συναφείας͵, ει και ο νόμος μέχρι τριών µόνον ή και τεσσάρων βαθμών ταύτην 
κεκώλυκεν, ήγουν το µη λαβείν τινά ή τον υιόν αυτού την µητέραν ή την αδελφήν του υπ' 
αυτού αναδεχθέντος ή υιοθετηθέντος” (Εξάβιβλος 1971, Τίτλος Η’:239-240). 


Ἠτοι, ο ανάδοχος και ο γιος του δεν μπορούν να παντρευτούν τη µητέρα ή την αδελφή του 
αναδεξιμιού ή του υιοθετηµένου τέκνου. ΏΩς προς τους βαθμούς συγγένειας 
επαναλαμβάνεται η ταξινοµία που είδαµε να λειτουργεί Και παραπάνω, δηλαδή ο 
ανάδοχος (ή ο υιοθετήσας) µε τον αναδεξιµιό έχουν μεταξύ τους πρώτου βαθμού 
συγγένεια, όπως ο πατέρας µε το γιοτου, ενώ ο αναδεξιµιός (ή ο υιοθετηθείς) µε τους 
γιους τού αναδόχου ( ή υιοθετήσαντα) έχουν συγγένεια δευτέρου βαθμού, ὡὠσάν να είναι 
αδελφός τους. Κατ’ επέκταση, ο ανάδοχος (ή υιοθετήσας) µε τους γονείς του αναδεξιμιού 
(ή του υιοθετηθέντα) έχουν συγγένεια δευτέρου βαθμού, όπως έχει µε τους δικούς του 
αδελφούς και αδελφές. Προς δε τους αυτάδελφους του αναδεξιμιού (ή υιοθετηµένου) έχει 
συγγένεια τρίτου βαθμού. Ωστόσο, τα τέκνα του αναδόχου (ή υιοθετήσαντα) έχουν 
συγγένεια τετάρτου βαθμού µε τους αυτάδελφους (από τον ίδιο πατέρα και την ίδια 
μητέρα) του αναδεξιμιού (ή υιοθετηµένου), ὦσάν να είναι πρωτεξάδελφοι. Το κώλυμα 
γάµου επεκτείνεται µόνον μέχρι τον τέταρτο βαθµό (συνηθέστερα μέχρι τον τρίτο), διότι 
δεν υπάρχει «συνάφεια σώματος». 


Ητριγένεια 


Η «τριγένεια» είναι η συγγένεια που δημιουργείται απὀ τρία συμπλεκόμµενα γένη µέσω δύο 
γάμων. Πλήρη ορισμό της τριγένειας Και των κωλυμάτων γάµου που δημιουργεί, βρίσκουμε 
στην Μεγάλη Εγκυκλοπαίδεια του Πυρσού, στο λήμμα Τριγένεια (1933:303) όπου 
διατυπώνονται τα ακόλουθα: 


ο «Η εκ των διά δύο γάμων συµπλοκής δημιουργουµένη σχέσις, ὡς όταν ο πατήρ µετά τον 
θάνατον της εαυτού συζύγου συνάπτη δεύτερον γάµον, τούτου δε τελευτήσαντος η 
δευτέρα σύζυγος συνάπτη νἐον γάµον, ότε ο δεύτερος αυτής σύζυγος είναι εκ τριγενείας 
αγχιστεύς προςτον υιόν του πατρός». 


Σχηµατικά, η συμπλοκή των τριών γενών απεικονίζεται ως εξής: 


Αλκιβιάδης Χρ., Σύστημα αστικού δικαίου, τόμος Τέταρτος Οικογενειακόν δίκαιον, Αθήνα, 5η έκδοση 
1927: 48. 
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Ίο γένος 20 γένος 30 γένος 


Πατέρας Μητέρα” ΜητρυιάΆ” Σύζυγος” 3 
ιο - 


γιόςτ 33 


Μετά τον θάνατο της μητέρας, ο πατέρας παίρνει νέα σύζυγο, Μητρυιά. 
ἈἘ Μετά τον θάνατο του Πατέρα, η δεύτερη σύζυγος, Μητρυιά, ξαναπαντρεύεται. 


Ἀχχ Ονέος σύζυγος της Μητρυιάς είναι εκτριγενείας αγχιστεύς µετον γιοτου Πατέρα. 


Στην τριγένεια απαγορεύονται ρητώς µόνον δυο τύποι γάμου : α. κάποιος δεν µπορεί ποτέ 
να παντρευτεί µε την σύζυγο του προγονού του και β. η µητρυιά δεν µπορεί ποτέ να 
παντρευτεί τον σύζυγο της προγονής της. Όλοι οι άλλοι συνδυασμοί επιτρέπονται’. 


Η αδελφοποίηση 


ο ο 7. «Η δε αδελφοποιία ως µη γεγονός λογίζεται και ἐστι προς γάµον ακώλυτον, ότι 
η θέσις μιμείται την φύσιν, ουδείς δε γεννά εαυτὠ αδελφόν» (Εξάβιβλος 1971:240). 


Η διάταξη είναι ξεκάθαρη. Η τελετουργία της αδελφοποίησης δεν δημιουργεί συγγενειακό 
δεσμό, ἁάρα δεν υπάρχει κώλυμα γάμου ανάµεσα στους αιματοσυγγενείς των 
αδελφοποιτών. 


Στο τέλος, οι ορισμοί που δίνονται για τις διάφορες συγγένειες ολοκληρώνονται, και 
καθιερώνονται, µε την απαρίθµηση των ιδιαίτερων κωλυμµάτων γάµου που συνεπάγεται η 
κάθε περίπτωση. 


Τα γαµικά κωλύματα 
Προοίμιο 


Η εξ αίµατος συγγένεια (εορηαῖΐο, αμφιπλευρικά) συνεπάγεται απόλυτη απαγόρευση του 
γάµου ανάμεσα σε ανιόντες και κατιόντες σε ευθεία γραµµή. Στην πλάγια γραµµή, ο γάµος 
απαγορεύεται μέχρι και τον έκτο βαθµό συγγένειας (δισεξάδελφα). Στις εθιµικές πρακτικές 
επιλογής συζύγου, η απαγόρευση γάµου στον έκτο βαθµό Φαίνεται πιο ισχυρή όταν οι 
µέλλοντες σύζυγοι ανήκουν στο ίδιο γένος, δηλαδή όταν φέρουν το ίδιο οικογενειακό 
όνομα (παραλληλοξάδελφα), ενώ η επιλογή γίνεται περισσότερο ευέλικτη όταν κάποιος 
θελήσει να παντρευτεί µε δισεξαδέλφη του απὀ το γένος της µητέρας, δηλαδή µε 
διαφορετικό οικογενειακό όνοµα (σταυρωτά ξαδέλφια). 


Στην εξ αγχιστείας συγγένεια ισχύει ρητά το κώλυμα γάµου μεταξύ των αγχιστέων σε 
ευθεία γραµµή, δηλαδή μεταξύ ανιόντων και κατιόντων, επ’ άπειρο. Στην πλάγια γραµµή 
της αγχιστείας, όµως, τα κωλύματα περιορίζονται μέχρι τον τρίτο βαθµό ή διευρύνονται 
μέχρι το έβδομο βαθµό, ανάλογα µε τις τάσεις της εποχής. Όπως προαναφέραμε, η 


3 Εεάθιθλος 1971, Τίτλος Η’: 239, άρθρο 5. 
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αγχιστειακή σχέση είναι ΄αντικαθρέφτισµα΄’ της εξ αίµατος συγγένειας Και για το λόγο αυτό 
εξομοιώνεται, ως ένα σηµείο, µε αυτήν ὡς προς τα κωλύματα γάμου. Είδαµε, επίσης, ότι 
και η ταξινομική ορολογία της συγγένειας τείνει να συγκεντρώνει κάτω απὀ τον ίδιο όρο 
κατηγορίες συγγενών εξ αίματος και εξ αγχιστείας, τόσο στην ανισοσκελή όσο και στην 
ισοσκελή γραµµή. 


Ο καθορισμός του βαθμού μέχρι τον οποίον ο γάμος θεωρείται αθέμιτος, όπως και ο 
τρόπος µετον οποίο ο βαθμός αυτός πρέπει να υπολογίζεται, απετέλεσαν, κατά τον δυτικό 
και τον ανατολικό Μεσαίωνα, αντικείµενο και πηγή έμπνευσης για µια ατέρµονη σειρά απὀ 
νομοθετικές ρυθμίσεις, που χαρακτήρισαν κυρίως την περίοδο απότους Ισαύρους και µετά, 
μέχρι και την εποχή της συγκρότησης της Εξαβίβλου απὀ τον Αρμενόπουλο (1345) 
(Πιτσάκης [επιμ.] 1971:Εισαγωγή)”». 


Πριν, όµως, προχωρήσουμε σε µια συνοπτική επισκόπηση της νομοθετικής εξέλιξης των 
γαµικών κωλυμµάτων, να επισηµάνουµε το γεγονός ότι η µεγάλη ποικιλία της νομοθεσίας 
που παρατηρείται διαχρονικά, εντάσσεται κι αυτή µέσα στο ίδιο συγκρουσιακό και, 
συνάμα, εξισορροπητικό πλαίσιο, ὀπου εντάσσονται και οι διάφορες Κοινωνικές, πολιτικές 
και οικονομικές αναζητήσεις και αναθεωρήσεις, τις οποίες συνεπάγονται τόσο η 
διαµόρφωση της φυσιογνωμίας της νέας, ανατολικής, πτέρυγας της αυτοκρατορίας, όσο 
και ο συσχετισμός δυνάµεων ανάµεσα στα δύο µεγάλα κέντρα της Εκκλησίας. Και το 
τονίζουµε αυτό διότι θεωρούμε ότι όλα τα ζητήµατα που µπορεί, κατά καιρούς, να 
ανακύψουν σχετικά µε την οργάνωση του συγγενειακού χώρου, ακόµα και µε τη στενή 
έννοια, όπως είναι τα βαθµολογικά σύνορα ανάμεσα στην εξωγαμµία και την ενδογαµία, το 
γενεαλογικό βάθος της ανιούσας γραμμής, η λατινογενής ονοµατολογική σύγχυση ανάµεσα 
στα ανήψια και τα εγγόνια, κ.λπ., αποτελούν καίρια κοινωνικά γεγονότα, µε άμεσες 
επιπτώσεις στους [κατά περίσταση συγκυριακούς] θεσμούς που διέπουν την κοινωνική 
αναπαραγωγή. 


Νομοθεσία και κωλύματα γάµου στην αιματοσυγγένεια 


Είναι γνωστό, ότι κατά το Ιουστιάνειο δίκαιο δεν απαγορευόταν ο γάµος μεταξύ των 
πρὠτων εξαδέλφων. Ο τέταρτος δηλαδή βαθµόςτης εξ αίµατος συγγένειας (αμφιπλευρικά) 
δεν αποτελούσε κώλυμα γάμου: «Δύο αδελφών αρρένων ή θηλείων παίδες ή αδελφού και 
αδελφής δύνανται προς γάµον συνάπτεσθαι» (Ινστιτούτα 1,10, παρ.2-5: Ζέπος 1931, Γ':25- 
26). Δεν γινόταν δε διάκριση ανάµεσα στα παράλληλα και στα σταυρωτά εξαδέλφια, 
παρόλη την αρρενογονική έµφαση του ρωμαϊκού δικαίου. Επίσης, είναι εξίσου γνωστό, ότι 
η ΄“ελευθεριότητα’ αυτή δεν ίσχυε κατά την παλαιότερη νοµοθεσία (Ταοίτιις), η οποία 
θεωρούσε κεκωλυμένο το γάμο στον τέταρτο βαθµό της ισοσκελούς γραμμής (δηλαδή, στο 
ίδιο γενεαλογικό επίπεδο). Σιγά-σιγά, όµως, Φαίνεται ότι επικράτησε µια ἄε [αεῖο άρση του 
κωλύματος, εφόσον ὀχι µόνον αναφέρθηκαν αρκετά παραδείγματα τέτοιων γάµων, αλλά, 
επί πλέον, και οι νοµοδιδάσκαλοι τους αποδέχτηκαν χαρακτηρίζοντάς τους ως θεμιτούς. 


Πιο συστηματικά, η κὠώλυσις του γάµου μεταξύ εξαδέλφων άρχισε να επιβάλλεται από τους 
χρόνους των χριστιανών αυτοκρατόρων και φάνηκε να καθιερώνεται µε τον Θεοδόσιο τον 
Μέγα που, το 384, εξέδωσε ειδική νομοθετική διάταξη, η οποία όχι µόνον απαγόρευε τον 
γάμο μεταξύ εξαδέλφων, αλλά και θέσπιζε για τους παραβάτες ποινή θανάτου διά πυρός 
και δήµευση της περιουσίας τους. Όμως, λίγα χρόνια αργότερα, υπήρξε και νέα αλλαγή. Ο 
γιος και διάδοχος του Θεοδόσιου, ο Αρκάδιος, αφού πρὠτα, το 396, αποφάσισε να 
µετριάσει τις ποινές, το 400 επανήλθε και καταργώντας τον αρχαιότερο νόµο κήρυξε, για 


2 Πιτσάκης, Κωνσταντίνος (επιμ), Κωνσταντίνου Αρμενοπούλου. Πρόχειρον νόμων ή Εξάθιθλος, 
Εκδόσεις Δωδώνη, Αθήνα, 1971. 
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την ανατολική αυτοκρατορία, νόμιμο το γάμο στον τέταρτο βαθµό της εκ πλαγίου 
συγγένειας, στην ισοσκελή γραµµή. Τέλος, απὀ τις διάφορες αυτές διατάξεις, ο 
Ιουστινιανός προτίµησε να διατηρήσει την τελευταία κι ἐτσι θέσπισε το ακώλυτον του 
γάµου μεταξύ πρωτεξαδέλφων. 


Εφεξής, σύμφωνα µε το Ιουστινιάνειο δίκαιο, για τους εκ πλαγίου αιµατοσυγγενείς, 
ίσχυσαν τα ακόλουθα γαµικά κωλύματα: α) ανάµεσα σε αδελφό και αδελφή, είτε ήταν 
οµοπάτριοι είτε οµομήτριοι, β) ανάµεσα στο θείο και την θυγατέρα του αδελφού ή της 
αδελφής (δηλαδή, την ανηψιά του), γ) ανάµεσα στο θείο και την εγγονή της ανηψιάς του 
και, γενικότερα, ανάµεσα σε έναν άνδρα και την δισεγγονή της αδελφής ή του αδελφού 
του, προς την οποίαν κατέχει θέση γονέως, ὃ) ανάµεσα σε έναν άνδρα και την πατρική 
(απιἰἴα) ή τη µητρική θεία (πιαϊεγίεγα), διότι είναι ΄µητέρες του’, αλλά και ανάµεσα στον ίδιο 
και τη µεγάλη του θεία, πατρική (αδελφή του πατρικού παππού) ή µητρική (αδελφή της 
µητρικής µάμμµης), διότι έχουν προς αυτόν θέση γιαγιάς”. Με άλλα λόγια η Κώλυσις γάµου 
στην εκ πλαγίου αιµατοσυγγένεια αφορούσε κυρίως στην ανισοσκελή γραµµή, δηλαδή 
απαγόρευετο γάµο ανάμεσα σε ανιόντες και σε κατιόντες πλάγιους συγγενείς, ενώ απὀ την 
ισοσκελή καταδίκαζε µόνον τους γάµους ανάμεσα στα αδέλφια, αμφιθαλή και ετεροθαλή, 
είτε καταγόντουσαν από νόµιµους γάµους είτετα συνέδεε΄εκ νοθείας συγγένεια’. 


Η κατάσταση αυτή διατηρήθηκε μέχρι το 691, δηλαδή μέχρι την εν Τρούλλω Σύνοδο ἠ 
Πενθέκτη”, κατά την οποία, µε πρωτοβουλία της Εκκλησίας, που εμφανίστηκε ιδιαίτερα 
δυσαρεστηµένη µε την κατάργηση της διάταξης του Θεοδοσίου, το κώλυμα του δευτέρου 
βαθμού στην ισοσκελή γραµµή επεκτάθηκε ρητά και στον τέταρτο βαθµό, απαγορεύοντας 
εφεξής το γάμο ανάμεσα στα πρωτεξάδελφα. 


Στον πέμπτο βαθµό, η εκκλησία βρήκε ήδη καθιερωμένο και επικυρωμένο, και απὀ το 
Ιουστινιάνειο δίκαιο (Βλ. παραπάνω), το κώλυμα γάμου για όλες τις περιπτώσεις όπου ο 
ένας κατείχε προς τον άλλο θέση ανιόντος, δηλ. ανάµεσα σε πλάγιους συγγενείς στην 
ανισοσκελή γραμμή. Όσο για τον έκτο βαθµό (δεύτερα εξαδέλφια), αυτός δεν αποτελούσε 
κώλυμα, ούτε και µετά την Πενθέκτη, η οποία απλώς αποδέχτηκε και θέσπισε σαν όριο του 
κωλύματος τον τέταρτο βαθµό (πρὠτα εξαδέλφια) όπως ακριβώς, τρεις αιώνες πριν, τον 
είχε θεσπίσει και ο Θεοδόσιος. 


Το κώλυμα στον έκτο βαθµό ήταν κι αυτό επιθυµία της Εκκλησίας, η οποία τελικά πέτυχε 
την καθιέρωσή του αρκετά χρόνια αργότερα µετά την Πενθέκτη, δηλαδή το 740, µε τη 
δηµοσίευση της Εκλογής που εξέδωσαν οι εικονοκλάστες αυτοκράτορες, Λέων και 
Κωνσταντίνος των Ισαύρων, απαγορεύοντας, έτσι, για πρὠτη Φορά, το γάμο μεταξύ 
δισεξαδέλφων (δεύτερα ξαδέλφια). Είναι δε αξιοσημείωτο, ότι µε το κύρος της Εκκλησίας, η 
απαγόρευση αυτή συνέχισε να ισχύει νομοθετικά και μετέπειτα, κατά τη δυναστεία των 
Μακεδόνων αυτοκρατόρων (8567-1057), κι αυτό παρόλο το γεγονός ότι αυτοί οι τελευταίοι, 


”7Βλ. παραπάνω. Ταξινομικό σύστηµα της συγγενειακής ορολογίας. 

5 Το 691, ο Ιουστινιανός ο Β', γιος Και διάδοχος του Πωγωνάτου, θεωρώντας ότι η δράση των 
διαφόρων αιρέσεων είχε επηρεάσει την 'ευταξία και πειθαρχία’ της εκκλησίας, αποφάσισε να 
συγκαλέσει Οικουμενική Σύνοδο, αφενός µεν για την έκδοση νέων κανόνων σχετικά µε την 
εκκλησιαστική τάξη και, αφετέρου, για την επικύρωση κανόνων από προηγούμενες συνόδους. Η 
σύνοδος αυτή που συγκέντρωσε 227 επισκόπους, τους πατριάρχες Κωνσταντινουπόλεως, 
Αλεξανδρείας και Ιεροσολύμων, καθώς και απεσταλμένους του πάπα, διεξήχθη κάτω από τον θόλο 
του τρούλλου στη µεγάλη αίθουσα του αυτοκρατορικού παλατιού στην Πόλη και έτσι πήρε και την 
προσωνυμία: Σύνοδος του Τρούλλου. Τον Αύγουστο του 692 η σύνοδος ολοκληρώθηκε µε την 
έκδοση 102 κανόνων, οι οποίοι επειδή θεωρήθηκαν συμπλήρωμα των κανόνων των δυο 
προηγούμενων συνόδων, της Ε' και της ΣΤ', η σύνοδος ονομάστηκε Πενέκτη. Για τη συγκεκριμένη 
αυτή σύνοδο υπάρχει διάσταση ανάµεσα στην ανατολική και τη δυτική εκκλησία: η µεν πρώτη την 
αναγνωρίζει ὡς οικουμενική, η δεύτερη, όµως, αμφισβητεί το κύρος των κανόνων και ορισμένων 
διατάξεων που καθιερώθηκαν από τα πρακτικάτης. 
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αντίθετοι προς το νομοθετικό έργο των Ισαύρων, κατήργησαν σχεδόν εξολοκλήρου την 
Εκλογή, η οποία, όµως, σύμφωνα µε χρονικά της εποχής, εξακολούθησε να ισχύει στην 
πράξη, παράλληλα µε διάφορες νεότερες νεαρές και άλλα ιδιωτικά εγχειρίδια που, όλα 
μαζί, συναποτέλεσαν το βυζαντινό δίκαιο του 14ου αιώνα, όπως το συγκέντρωσε και το 
κατέγραψε το 1345 ο Αρμενόπουλος στην Εξάβιβλο (Κρασσάς 1927, Δ':.45, Πιτσάκης 1971, 
Εισαγωγή : )”.. 


Μετά απὀ την επέκταση του κωλύματος και στον ἐκτο βαθµό εκ πλαγίου, η Εκκλησία 
προσπάθησε να βρει επιχειρήµατα και για περαιτέρω διεύρυνση της ᾽απαγορευμένης 
ζώνης’. Ακολουθώντας, λοιπόν, κατἀ γράµµα τη διάταξη του Ιουλίου νόμου περί 
κληρονομικών δικαιωμάτων, σύμφωνα µε την οποία η εξ αίµατος συγγένεια περιλάμβανε, 
κατ’ εξαίρεση, και το παιδί του δισεξαδέλφου και της δισεξαδέλφης, θεώρησε αυτονόητη 
την επέκταση της διάταξης και στα γαµικά κωλύματα. Αυτό σηµαίνει ότι ενώ στην ισοσκελή 
γραµµή άφησε ελεύθερους τους γάµους μεταξύ των τριτεξαδέλφων (8ος βαθμός 
συγγένειας), στην ανισοσκελή επεξέτεινε την απαγόρευση συμπεριλαμβάνοντας και τον 
έβδομο βαθµό, επιτρέποντας, έτσι, το γάμο αµέσως µετά τον ἐκτο βαθµό, ὀχι όµως 
ανάµεσα στις δύο συνεχόμενες γενεαλογικές βαθμίδες, αλλά µόνον ανάµεσα στις 
επάλληλες: δηλαδή ο δεύτερος εξάδελφος µπορεί να παντρευτεί την εγγονή (και όχι τη 
θυγατέρα) της δεὐτερής του εξαδέλφης, ενώ ο τρίτος εξάδελφος µπορεί να πάρει την τρίτη 
του εξαδέλφη (8ος βαθμός) αλλά και την κόρη της, εφόσον αυτή βρίσκεται στον 9ο βαθµό. 
Για την τελική, όµως, θέσπιση του κωλύματος στον έβδομο βαθµό, η εκκλησία 
επικαλέστηκε, επίσης, το επιχείρημα ότι ο κανών πζ του Μεγάλου Βασιλείου κωλύει το 
γάμο και στον έβδομο βαθµό της αγχιστείας, αν και εφόσον υπάρχει σύγχυση ονομάτων, 
δηλαδή όταν το ίδιο πρόσωπο «καταντήσει» να έχει δυο συγγενικές ιδιότητες λόγω ενός 
γάμου. 


Το ζήτημα αυτό του κωλύματος του έβδομου βαθμού τέθηκε αρκετά αργά, µόλις τον 10ο 
αιώνα, ενώ υπήρξε σχετική απόφαση στις αρχές του 11ου αιώνα, µε τη σύνοδο της 
Κωνσταντινουπόλεως, που συνήλθε το 1028 επί πατριάρχου Αλεξίου του Στουδίτη. Εκεί, 
αφού είχε, και πάλι, προηγηθεί εκκλησιαστικό αίτημα, αποφάσισαν την ισχύ του 
κωλύματος υπό την ανατρεπτική του µορφή: απαγορεύτηκε μεν ο γάµος μεταξύ συγγενών 
εβδόµου βαθμού πριν να γίνει, χωρίς όµως και να µπορεί να διασπαστεί εφόσον έχει ήδη 
γίνει. Το σκεπτικό της απόφασης αυτής είναι, όπως πιστεύουμε, αρκετά ασαφές: ο νόμος 
αναφέρεται στον όγδοο βαθµό και επιτρέπει τον γάµο, αναφέρεται στον έκτο και τον 
απαγορεύει, αποσιωπά δε οτιδήποτε αφορά στον έβδομο. «Διά τούτο και η σύνοδος 
εβάδισεν την µέσην οδόν. Ούτε απηγόρευσε ούτε επέτρεψε» (Μαριδάκης 1922:57-58)-.. 
Λίγα χρόνια µετά, ο διάδοχος του Αλεξίου, πατριάρχης Μιχαήλ ο Κηρουλάριος (1043-1045), 
επικαλούμενος τα ἴδια νομικά επιχειρήματα, κατέληξε και αυτός στα ίδια συμπεράσματα 
και απαγόρευσε τον γάµο στον έβδομο βαθμό. 


Το ζήτημα ανακινήθηκε και πάλι, εκατό χρόνια αργότερα, απὀ έναν άλλο μητροπολίτη 
Αθηνών, τον Νικόλαον τον Αγιοθεοδωρίτην, ο οποίος ζήτησε απὀ τον τότε πατριάρχη 
Κωνσταντινουπόλεως, τον Λουκά Χρυσοβέργη (1156-1169), να κωλύσει και συνοδικώς (µε 
συνοδική απόφαση) το γάμο στον έβδομο εξ αίματος βαθµό συγγένειας. Και πράγματι, µε 
αφορμή το αίτημα του µητροπολίτου, στις 11 Απριλίου 1166 συνήλθε στην 
Κωνσταντινούπολη και νέα σύνοδος, µε προκαθήµενο τον οικουµενικό πατριάρχη Λουκά 
Χρυσοβέργη, η οποία µε εκκλησιαστική πράξη απαγόρευσε απόλυτα το γάμο μεταξύ 
συγγενών εβδόµου βαθμού”. Στη συνέχεια, η πράξη αυτή εστάλη στον αυτοκράτορα 


3 Αλκιβιάδης Χ. Κρασσάς, Σύστημα αστικού δικαίου, Τόμος Δ’ Οικογενειακόν δίκαιον, Αθήνα 1927. 
Πρώτη έκδοση Αθήνα 1897. Πιτσάκης, Κ. 1971, όπως παραπάνω. 

3Γ, Μαριδάκης, Το αστικόν δίκαιον εν ταις Νεαραίς των θυζαντινών αυτοκρατόρων, Αθήνα, 1922. 

31 Βλ. σχετικά µε τις ακριβείς χρονολογήσεις των συνόδων στο Πιτσάκης, Κ., Το Κώλυμα γάμου λόγω 
συγγενείας εθδόµου θαὐμού εξ αίματος στο θυζαντινό δίκαιο, Αθήνα, 1985:323. 
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Μανουήλ Κομνηνό, ο οποίος την επικύρωσε µε βασιλικό πρόσταγμα, δηλαδή µετην ἐκδοση 
της Νεαράς 69 (Πιτσάκης 1985: 302)”. Πρόκειται για τη Νεαρά που συμπεριέλαβε 
αργότερα κι ο Αρμενόπουλος στην δική του συλλογή νόμων, την Εξάβιβλο. Με την πράξη, 
λοιπόν, αυτή καθιερώθηκε από τη συγγένεια εβδόµου βαθμού εξ αίµατος (στην ισοσκελή 
και την ανισοσκελή γραμμή) ΄ανατρεπτικὀ κώλυμα γάμου’, µε αποτέλεσµα και οι ήδη 
τελεσθέντες γάμοι να είναι άκυροι. 


Με τις ευλογίες και της εκκλησιαστικής Και της πολιτικής αρχής, η απαγόρευση του 
εβδόµου βαθμού µε ανατρεπτικὀ κώλυμα γάμου ίσχυσε µέχρι το 1611. Μέσα στα 445 
χρόνια που κύλησαν απὀ την καθιέρωσή της, επισήµως τουλάχιστον, αθετήθηκε µόνον µια 
Φορά, µε το γάµο του καίσαρα Ιωάννου Καντακουζηνού µε την Ειρήνη Αγγελίνα. Για αυτή 
τη 'στιγμιαία' άρση της απαγόρευσης, χρειάστηκε ο αυτοκράτορας Ισαάκιος Άγγελος, 
αδελφός της Ειρήνης, να εκδώσει ειδική Νεαρά - αυτοκρατορική ΄πρόσταξη’ το 1186, µόλις 
είκοσι χρόνια µετά απὀ τη θέσπιση του κωλύματος - που ίσχυσε µόνο για τη συγκεκριμένη 
περίπτωση, δηλαδή απάλλαξε προσωπικά τους νεόνυµφους απὀ το κώλυμα (Πιτσάκης 
1985:319-321). 


Το 1611, όµως, η σύνοδος που συνήλθε στη Κωνσταντινούπολη µε προκαθήµενο τον 
πατριάρχη Νεόφυτο τον Β', θέλοντας να εναρμονισθεί µε τις νέες κοινωνικές Και πολιτικές 
συνθήκες της εποχής, αποφάσισε να µετριάσει το νόµο του Μανουήλ Κομνηνού και να 
επαναφέρει τα όσα επικρατούσαν πριν την απαγορευτική Νεαρά του αυτοκράτορα. Έτσι, 
εξακολουθεί µεν να κωλύεται ο γάµος στον έβδομο βαθµό συγγένειας πριν την τἐλεσή του 
(εάν, δηλ., ερωτηθεί η εκκλησία πριν την τέλεση του μυστηρίου, τον εμποδίζει) αλλά δεν 
διασπάται, εφόσον έχει ήδη τελεσθεί. Δηλαδή, σε περίπτωση που το ερὠτημα τεθεί στην 
εκκλησία εκ των υστέρων ἡ εάν υποτεθεί ότι οι σύζυγοι αγνοούσαν τον βαθµό συγγένειας 
που µπορεί να υπήρχε μεταξύ τους, τότε η απαγόρευση δεν έχει αναδρομική ισχύ. Ο 
Γεώργιο Μαριδάκης στο βιβλίο του µε τίτλο Το αστικὀν δίκαιον εν ταις Νεαραίς των 
Βυζαντινών Αυτοκρατόρων (1922), αναφέρει µία φράση - κλειδί απὀ το σκεπτικὀ που 
οδήγησε στην µερική άρση της απαγόρευσης, αφήνοντας, έτσι, στην ατομική πρωτοβουλία 
και τη χριστιανική συνείδηση’ την επιλογή για τη σύναψη ή ὀχι τέτοιων γάμων: "Διά το 
ανώμαλον όµως του καιρού και την δυστυχίαν και στεναχωρίαν του γένους (Σ.Ν. 157) - και 
συνεχίζει ο συγγραφέας - αναγκάσθησαν οι εκ της ανάγκης τεθέντες επί κεφαλής του 
χειμαζομµένου έθνους, να θέσωσι τον νόμον του Κομνηνού γενικώς εκτός ισχύος εν έτει 
1611..." (Μαριδάκης 1922: 59]. 


Αργότερα, τον 19ο αιώνα, στον νεότερο νόµο Περί Καταστατικού της Εκκλησίας (31 Δεκ. 
1923), στο άρθρο 67, το κώλυμα στον 7ο βαθµό συγγένειας θεωρείται ως µη υπάρχον 
(Κρασσάς 1927:45)3. 


Νομοθεσία και κώλυμα γάμου εξ αγχιστείας 


Όπως προαναφέραμε στο προηγούμενο κεφάλαιο, εκτός απὀ την εξ αίματος συγγένεια, 
παράγονται συγγενικοί δεσμοί και απὀ τον γάμο. Την αγχιστεία την συνιστούν οι σύζυγοι µε 
τον γάµο τους και έτσι θεωρούνται οι γενάρχες αυτής της συγγένειας. Στην ευθεία γραµµή, 
δηλαδή ανάµεσα σε ανιόντες και κατιόντες εξ αγχιστείας, ισχύει ρητά το κώλυμα γάμου επ’ 
άπειρον, όπως συμβαίνει στην εξ αίματος συγγένεια. Ενώ, στην πλάγια γραµµή της 
αγχιστείας τα κωλύματα περιορίζονται μέχρι τον τρίτο βαθµό ή διευρύνονται μέχρι και τον 
έβδομο βαθµό, ανάλογα µε τις αντιλήψεις της εποχής και τις συνακόλουθες συνοδικές 
αποφάσεις. 


Σ2Πιτσάκης, Κωνσταντίνος, ὁπ. Παρ. 1985. 
Ἀκρασσάς, Αλκιβιάδης Χ., ὀπ. π. : 45, υποσηµείωση 10. 
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Ως προς τους βαθμούς της συγγένειας εξ αγχιστείας ισχύει το βασικό αξίωμα ότι στον 
βαθµό που κάποιος είναι εξ αίματος συγγενής προς έναν απότους δυο συζύγους, τότε είναι 
στον ίδιο βαθµό και συγγενής εξ αγχιστείας προς τον άλλο σύζυγο”... 


Στο ρωμαϊκό δίκαιο επιτρεπόταν ο γάμος ανάµεσα σε έναν άνδρα και στην αδελφή της 
γυναίκας του, µετά το θάνατό της, δηλαδή ήταν ανεμπόδιστος ο γάµος στον εκ πλαγίου 
δεύτερο βαθµό της αγχιστείας. Η εκκλησία απαγόρευσε για πρὠτη φορά αυτούς τους 
γάµους τον 49 αιώνα, κατά τη σύνοδο της Νεοκαισάρειας (314-325). Στη συνέχεια, ο 
Κωνστάντιος, το 455, ακολουθώντας το παράδειγµα της Εκκλησίας, απαγόρευσε τον γάμο 
ενός άνδρα µε την σύζυγο του αδελφού του, όπως και µε την αδελφή της συζύγου του. 
Διαδοχικές απαγορεύσεις εξέδωσαν και επόμενοι αυτοκράτορες µε τελευταίο τον Ζήνωνα, 
το 4753". 


Στον τρίτο και τέταρτο βαθµό αγχιστείας εκ πλαγίου ο ρωμαϊκός νόμος δεν αναγνώριζε 
καμιά απαγόρευση γάµου, παρόλο που αναγνώριζετη σχέση ανιόντων προς κατιόντας στην 
ανισοσκελή γραµµή, δηλαδή μεταξύ διαγώνιων γενεαλογικών θέσεων. Η Εκκλησία, όµως, 
και το κανονικό δίκαιο, αλλά και τα πολιτικά δικαστήρια, αποδεχόµενοι ότι η συγγένεια εξ 
αγχιστείας δεν αίρεται µε τη λύση του γάµου, απὀ θάνατο ή απὀ διαζύγιο, προχώρησαν 
στην δηµιουργία νέων κωλυμάτων μέχρι και τον τέταρτο βαθµό της εκ πλαγίου αγχιστείας 
που καθιερώθηκαν από την εν Τρούλλω οικουμενική σύνοδο (692). 


Το κώλυμα στον πέμπτο βαθµό της αγχιστείας επεβλήθη αρκετά αργότερα, το 997, απὀ τον 
πατριάρχη Σισίννιο, ο οποίος απαγόρευσε το γάμο θείου και ανηψιού µε δυο αδελφές και, 
κατ’ επέκταση, του γάµο θείας και ανηψιάς µε δυο αδελφούς. Ως επιχείρηµα της 
απαγόρευσης τίθεται η σύγχυση των ονομάτων που προαναφέραμε σχετικά µε το κώλυμα 
γάµου στον έβδομο βαθµό της εξ αίματος συγγένειας ([σ.36). Στην συγκεκριμένη 
απαγόρευση οι βαθμοί υπολογίζονται ως εξής : θείος (Α) και ανιψιός (Β) είναι συγγενείς 
3ου βαθμού και οι δυο αδελφές είναι συγγενείς δευτέρου βαθμού, δηλαδή 3:42 είναι πέντε 
βαθμοί. Όταν ο ανιψιός (Β) παντρευτεί τη µια απὀ τις δυο αδελφές (την Δ), τότε η γυναίκα 
του γίνεται ανιψιά εξ αγχιστείας του θείου του (Α). Στη συνέχεια, αν ο Α παντρευτεί µε την 
αδελφή της Δ, την Γ, τὀτε ο Β γίνεται ανιψιός εξ αγχιστείας της γυναικαδέλφης του, ενώ ὁ 
θείος (Α) του γίνεται και σὐγγαμβρός του (µπατζανάκης). Με άλλα λόγια, στην εξ αίµατος 
συγγενική τους σχέση προστίθεται και αγχιστειακή σχέση. Επίσης, ο Α γίνεται και γαμπρός 
(σύζυγος της αδελφής) της Δπου είναι ήδη ανιψιά του εξ αγχιστείας λόγω του γάµου της µε 
τον Β. Ο Αρμενόπουλος συμπεριέλαβε το κώλυμα του πέµπτου βαθμού εξ αγχιστείας στη 
συλλογή του, διότι ήδη απὀ τον 10ο αιώνα είχε γίνει αποδεκτό και στην πολιτική δικονοµία. 


Ο τόμος του Σισίννιου επέβαλε κώλυμα και στον έκτο βαθµό απαγορεύοντας τον γάμο δυο 
αδελφών (Α και Β) µε δυο πρωτεξαδέλφες ([ και Δ) . Ο υπολογισμός των βαθμών γίνεται µε 
τον ίδιο τρόπο όπως και παραπάνω, ήτοι 2:44 : τα αδέλφια είναι συγγενείς δευτέρου 
βαθμού (διότι προέρχονται απὀ δυο γεννήσεις) και οι πρωτεξαδέλφες τετάρτου (διότι 
διαμεσολαβούν τέσσερεις γεννήσεις). Με τον γάµο τους, όμως, συγχέονται τα ονόματα, 
εφόσον τα δυο αδέλφια γίνονται και σύγγαμβροι, οι δυο εξαδέλφες και συννυφάδες γιατί 
έχουν παντρευτεί δυο αδελφούς. Τα δε παιδιά από τη µεριά του πατέρα είναι μεταξύ τους 
εξαδέλφια, ενώ απὀ τη μητέρα τους είναι δισεξάδελφα, εφόσον οι μητέρες τους είναι 
πρὠτες εξαδέλφες. Βλ. Σχήµα: 


ὁ' Κρασσάς, Αλκιβιάδης Χ., ὁπ. π. : 48. Επίσης, «Οἱ ἐξ αἵματος συγγενεῖς τοῦ ανδρὸς καθίστανται 
συγγενεῖς τῆς γυναικὸς αὐτοῦ (καὶ αντιθέτως) εἰς τὸν αὐτὸν Βαθμόν, εἰς τὸν ὁποῖον εἶναι ἐξ αἵματος 
συγγενεῖς πρὸς αὐτὸν (Βασικὸν ᾿Αξίωμα-β’).Βλ.ΡΠΣ Κ: Γ. Ράλλη-Μ. Ποτλῆ, Σύνταγμα τῶν Θείων καὶ 
Ἱερῶν Κανόνων, τόμοι Ας, ᾿Αθῆναι 1852-1859. 
Πιῖρς://νννννν.Πσἰγ.οιρ/ΤΗΘΟΙΟΡΥ εἰ/3ε50025γηρρεηεἰϊαΑρχἰςίείἰα.ρα[. Υπάρχει λάθος στο σχεδιάγραμμα 
της συγγένειας: Οι Κ και Λ είναι οι δυο αδελφές και οι Ζκαι Δ οι δύο δισεξάδελφοι 

ἈὁΚρασσάς, οπ. παρ. 1927: 49-50. 
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ϱο 4 


Ο Αρμενόπουλος συμφώνησε µε την απαγόρευση στον ἐκτο βαθµό και την συμπεριέλαβε 
στη συλλογή του. Έτσι, κωλύεται ο γάμος δυο αδελφών µε δυο πρωτεξαδέλφες (και δυο 
πρωτεξαδέλφων µε δυο αδελφές). Επίσης, κωλύεται ο γάμος θείου και ανιψιού µε ανιψιά 
και θεία (3:-3), στην περίπτωση που ο θείος παντρεύεται την ανηψιά και ο ανιψιός την θεία. 
Διότι, τότε, ο θείος γίνεται και ανιψιός και ο ανιψιός και θείος εξ αγχιστείας.» Αν, όµως 
παντρευτεί ο θείος µε τη θεία και ο ανιψιός µε την ανιψιά, τότε ο γάμος είναι ακώλυτος, 
διότι δεν υπάρχει σύγχυση ονομάτων. Η σύγχυση ονομάτων παρατηρείται, στην περίπτωση 
αυτή, µόνον ανάµεσα στις διαγώνιες γενεαλογικέἑς θέσεις. 


Το 1081-1084, µε συνοδική απόφαση, θεσπίστηκε κώλυμα γάμου και στον έβδομο βαθμό. 
Έτσι, απαγορεύτηκε ο γάμος μητέρας και κόρης µε δυο δισεξαδέλφους (1-6), διότι γίνονται 
και συννυφάδες, καθώς και ο γάµος πάππου και δισεγγόνου µε δυο πρωτεξαδέλφες (3-4), 
διότι λογίζονται και ως σύγγαμβροι. 


Επιτρέπεται, όµως, ο γάµος ανάµεσα σε δυο αδελφούς µε δυο δισεξαδέλφες άλλου γένους. 
Διότι, σύµφωνα µετο ακόλουθο σχήµα έχουµετα εξής: 


δβρμενόπουλος, ὀ.π. : 239. 
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ο ο Οι Α και Β είναι δισεξάδελφοι (6 βαθμοί) 


ο ο Η Γµετην Δ είναι αδελφές (2 βαθμοί) 
ο ο Όταν η Δπαντρεύεται τον Ατότε λογίζεται και δισεξαδέλφη µετον Β 
ο ο Η Γ όµως µπορεί να συνάψει γάμο µε τον Β, διότι δεν είναι έκτου αλλά είναι 


ογδόου βαθμού συγγενείς εξ αγχιστείας (6:42) μεταξύ τους. 


Ως προς την τριγένεια απαγορεύονται ρητά : ο γάμος ενός άνδρα µε την σύζυγο του 
προγονού του (γιος της γυναίκας του απὀ προηγούμενο γάμο) και της µητριάς µε τον 
σύζυγο της προγονής της (κόρη του συζύγου της απὀ προηγούμενο γάµο του). Παράλληλα 
προς το ζήτημα της σύγχυσης ονοµάτωνβ37 ως αιτία κωλύματος, θα θέλαμε να εστιάσουµε 
και στην δυναμική και τις επιπτώσεις της διπλής ορολογίας που παρατηρείται στην πλάγια 
γραµµή της εξ αίματος συγγένειας ανάµεσα σε διαγώνιες μεταξύ τους γενεαλογικές 
βαθμίδες. Παραδείγματος χάριν, η σχέση εξαδελφοσύνης ανάµεσα στα δευτερότριτα 
ξαδέλφια επικάθεται στη σχέση θείου [’ τάξης (εγγονός του αδελφού του προπάππου µου, 
στην 3η πλάγια γραµµή συγγένειας, µετά τα αδέλφια µου) προς την τριτεξαδέλφη των 
παιδιών του. Υπάρχει μεταξύ τους συγγένεια εβδόμου βαθμού, ήτοι 3:-4. Δηλαδή γάµος 
ανάµεσα σε θείο Γ[’ τάξης µε τη θυγατέρα του δεύτερου εξαδέλφου του. Κατά συνέπεια, 
εφόσον οι ονομασίες φέρνουν στο προσκήνιο τη σχέση ανιόντα προς κατιόντα στην 
ανισοσκελή πλάγια γραμμή, τότε το κώλυμα του γάµου Φαίνεται λογικό και αναπόφευκτο. 
Όταν, όµως, επικρατεί η απόδοση των συγγενών αυτών µε όρους βαθμών εξαδελφοσύνης, 
τότε στο πλαίσιο διαφόρων εθιµικὠν πρακτικών παρατηρείται µια προτιµητική υπέρβαση, 
που καταλήγει στη σύναψη γάµων ανάμεσα στα δευτερότριτα εξαδέλφια." 


Στην ισοσκελή γραµµή της πλάγιας συγγένειας, οι σχέσεις ανάµεσα στους αιματοσυγγενείς 
μεταφράζονται σε βαθμούς εξαδελφοσύνης, ανάλογα µε τη γενεαλογική απόσταση που 
τους χωρίζει απὀ τον κοινό πρόγονο απὀ. τον οποίον πηγάζουν η κατευθείαν και η πλάγια 
συγγένεια. Όσον αφορά, όµως, στη ανισοσκελή γραµµή, στην οποία η κατακόρυφη 
μέτρηση της συγγένειας συσχετίζει διαγώνιες γενεαλογικές θέσεις, οι δεσμοί μεταξύ των 
θέσεων αυτών εννοιολογούνται, συνήθως, ως σχέσεις ανάµεσα σε θείους και ανήψια, η 
μεγάλους θείους και µικρανήψια, κ.λπ. ανάλογα και πάλι µετη βαθμολογική απόσταση που 
τους χωρίζει απὀ την πηγή εκκίνησης της κοινής συγγένειας. Η διαφορετική αυτή σήμανση 
των γενεαλογικών θέσεων, ανάλογα µε το εάν βρίσκονται µέσα στο οριζόντιο εύρος του 
κάθε γενεαλογικού επιπέδου ή µε το εάν κατανέµονται σε διαφορετικά γενεαλογικά 
επίπεδα, συναρτάται µε την ταξινομική ορολογία της συγγένειας, που εξομοιώνει τους 
συγγενείς µε βάση την αρχή που υπαγορεύει ταύτιση των αιματοσυγγενών του ιδίου 
Φύλου, στην ισοσκελή γραμμή, διότι π.χ. οι συγγενείς στην πλάγια γραµµή που βρίσκονται 
στο ίδιο γενεαλογικό επίπεδο µε τους γονείς επέχουν και αυτοί «τάξιν γονέως, πατρός ή 
μητρός» για τον κατιόντα. Έτσι, ὀπως είπαµε και παραπάνω, δεν νοείται γάµος ανάµεσα σε 
αιματοσυγγενείς διαφορετικών γενεαλογικὠν επιπέδων, διότι οι μεγαλύτεροι σε ηλικία 
κατέχουν θέση γονέως προς τους νεότερους. 


Η αντικατάσταση των όρων αυτών στην ανισοσκελή γραµµή µε βαθμούς εξαδελφοσύνης 
συναντάται κυρίως στον ελληνικό νησιωτικό χώρο. Εκεί, θα λέγαμε ότι οι εθιµικές 
πρακτικές που ίσχυαν κατά τόπους επικροτούσαν, κατά Κάποιο τρόπο, τους γάμους 
ανάµεσα σε επάλληλες γενεαλογικές θέσεις στην ανισοσκελή γραµµή κυρίως, όµως, απὀ 
τον τέταρτο βαθµό συγγένειας και κάτω. Μέσα σε αυτό το πλαίσιο, θα λέγαμε ότι οι γάμοι 
ανάµεσα σε δευτερότριτα εξαδέλφια συνιστούν σχεδόν δομικό στοιχείο για την 
αναδίπλωση, ανά τακτά διαστήματα, της συγγενειακής ομάδας µέσω της σύναψης γάμων 


27 Δηλαδή, των ορολογιών της συγγένειας, των όρων αναφοράς που δομούν το συγγενειακό δίκτυο. 
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ανάµεσα σε εξαδέλφια στην ανισοσκελή γραµµή προερχόμενα απὀ διαφορετικές γραμμές 
καταγωγής : «εκεί που ξεθωριάζει το συγγένειο͵, εκεί γίνεται γάµος για να ξαναδέσει» 38. 
Τέτοιοι γάμοι γίνονται κυρίως µέσα στο συγγένειο της μητέρας, διότι συνιστά διαφορετικό 
γένος. Η αιματοσυγγενειακή αυτή ενδογαµία απαντάται κυρίως στις νησιωτικές, στις 
ορεινές και ηµιορεινές ενδογαµικές κοινότητες, µε µικρό πληθυσμό και αποτελεί µέρος των 
εθιµικών πρακτικών και των οικογενειακών κληρονομικών στρατηγικών για την διατήρηση 
καιτην αναπαραγωγή από γενιά σε γενιά της τοπικής κοινωνικής οργάνωσης και ιεραρχικής 
δομής. 


Νομοθεσία και κοινωνία 


Η επιλογή, λοιπόν, της Εξαθίθλου ως πολιτικού νόµου της Ελλάδος, είχε ως συνακόλουθο 
την εισαγωγή του κωλύματος του εβδόμου βαθμού και στις νομικές διατάξεις του 
νεοελληνικού κράτους. Τότε, άρχισαν και πάλι οι αμφισβητήσεις Και τα προβλήματα, 
εφόσον η εκκλησία, όπως προαναφέραμε, είχε ήδη αποδεχτεί την ανατρεπτικότητα αυτού 
ακριβώς του κωλύματος, µετά τη νομοθετική παρέμβαση του πΚ. Νεοφύτου Β' το 1611. 
Δημιουργήθηκε, λοιπόν, µια κατάσταση όπου η κοινωνική πρακτική προσπαθούσε να 
ισορροπήσει ανάµεσα στην 'ανεκτικότητα! και την 'κατανόηση' της εκκλησίας, αφενός, και 
την αυστηρότητα! του πολιτικού νόµου, αφετέρου. Ὀλο αυτό συνιστούσε µια απρόσμενη 
ανατροπή: η εκκλησία, και μάλιστα αναδρομικά, Φαίνεται να ενδίδει στην κοινωνική πίεση 
που προωθεί τους γάµους µέσα στην περισσότερο ή λιγότερο κοντινή συγγένεια - αν και 
είναι η εκκλησιαστική αρχή που πρώτη επέκτεινε µέχρι τον έβδομο βαθµό πλάγια το 
κώλυμα γάμου, θέσπισε τα βαθµολογικά όρια της συγγένειας και διεύρυνε το συγγενειακό 
εύρος της ζώνης αγαμίας - ενώ, αντίθετα, η πολιτική εξουσία βρίσκεται εγκλωβισμένη µέσα 
σε µια επιµέρους διάταξη η οποία, παρόλο που δεν Φαίνεται να ανταποκρίνεται πια στην 
κοινωνική πραγματικότητα, εξακολουθεί να Φέρει το κύρος και την ισχύ της 
αυτοκρατορικής νομοθετικής παράδοσης. 


Ωστόσο, η κοινωνική πρακτική συνέχισε να υπερβαίνει τους νομικούς περιορισμούς, ακόµα 
και µε τον νέο αστικό κώὠδικα, µε αποτέλεσµα η σύναψη γάμων στον έβδομο βαθµό 
συγγένειας να αποτελεί πλέον ένα τόσο συνηθισμένο γεγονός, ώστε, στις 14 Αυγούστου 
του 1842, επτά μόλις χρόνια µετά την καθιέρωση της Εξαβίβλου ως αστικού κώδικα της 
Ελλάδος, ο μητροπολίτης Ρόδου Ιάκωβος, µε ἐγγραφό του προς τον ηγούμενο της µονής 
Νισύρου Νεόφυτον, να δηλώνει ὁτι «ορίζονται τα τέλη συνοικεσίου έκτου βαθμού εξ 
αγχιστείας και εβδόµου εξ αίματος εις γρόσια 160» (Γκίνης 1966: 363 αρ. 963). Ενώ 
υπάρχουν κι άλλες, παλαιότερες μαρτυρίες, όπως αυτή του 1808, ότι στην περιφέρεια της 
επισκοπής του Δελβίνου είχε εγκριθεί και τελεσθεί γάµος, ο οποίος κανονικά ήταν 
απαγορευµένος βάσει του Αρμµενόπουλου. Διότι, οι πολίτες µε γράµµατα που έγραψαν στη 
μητρόπολη Ιωαννίνων και «διά χρημάτων (επέτυχαν και) τους έστειλαν την άδειαν του 
ποθουµένου συνοικεσίου» (Κώδιξ επισκοπής Δελβίνου, 255:64 στο Γκίνης 532: 258)”-. 


3 Επιτόπια έρευνα στην Έλυμπο Καρπάθου (1974-79). Την ίδια τάση ενδογαµίας βρήκαμε και στην 
Κρήτη. Επιτόπια έρευνα στα Ανώγεια 1989-91. Βλ. επίσης Κεφάλαιο Α’ Γαμηλιότητα. Το παιχνίδι της 
εγγύτητας. 

3 Γκίνης, Δημήτριος, Περίγραμµα ιστορίας του μεταθυζαντινού δικαίου, εκδότης Ακαδημία Αθηνών, 
1966. Από τα λήμματα που περιλαμβάνονται σχετικά µε τα κωλύματα γάµου μεταξύ 
αιματοσυγγενών στο βιβλίο, να επισηµάνουμµε, ειδικότερα, τα 253 και 254 των ετὠν 1704-16. Και τα 
δύο αφορούν σε περιπτώσεις εκκλησιαστικών αποφάσεων για τέλεση γάµου ανάµεσα σε συγγενείς 
έκτου βαθμού, ο οποίος είχε αδιαμφισβήτητα καθιερωθεί ως κώλυμα ήδη από την εποχή των 
Ισαύρων. Στη συνέχεια, αναφέρεται ότι δίνεται επίσης άδεια Και στην περίπτωση γάµου ανάµεσα σε 
δύο αδελφούς µε δύο πρωτεξαδέλφες, που λογίζεται ως έκτος βαθµός συγγένειας εξ αγχιστείας ή 
διγένειας : «Ο πΚ Σαμουήλ Α' διέλυσεν την έκπαλαι επικρατούσαν αμφιβολίαν συγχωρήσας ίνα δύο 
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Την ἴδια διχογνωµία εξακολούθησαν να εκφράζουν ακόµη κι οι θεωρητικοί νομικοί των 
αρχών του αιώνα, που ασχολήθηκαν µετη συγγραφή διαφόρων εγχειριδίων οικογενειακού 
δικαίου. Οι μεν, λοιπόν, ισχυρίζονται ότι η διάσκεψη του 1611 (που πραγματοποιήθηκε επί 
οθωμανικής κυριαρχίας) πρέπει να θεωρείται άκυρη εφόσον δεν είναι επικυρωµένη από 
βυζαντινό αυτοκράτορα, και ούτε συμπεριλαμβάνεται στην Εξάβιβλο του Αρμενόπουλου 
(Κρασσάς 1927: 46-47), οι δε ότι η συνοδική απόφαση του 1611 πρέπει να ισχύσει, διότι η 
Εκκλησία κατείχε πάντοτε το νόµιµο δικαίωµα να νοµοθετεί και, επακόλουθα, το σύνταγμα 
επικύρωνε όλες τις ΄συνήθειες’ της εκκλησίας (Μαριδάκης: 59). Επινοώντας, λοιπὀν, 
διάφορες νομικές κατασκευές, όπως είναι η επίκληση του «διαµορφωμένου εθίµου» -που 
ανταποκρίνεται στην ἐκφραση «συνήθειες της εκκλησίας» - οι υποστηρικτές της 
ανατρεπτικότητας του κωλύματος (όπως οι Μαριδάκης, Μομµφερράτος, Τουρτόγλου, κ.ά.)-. 
βασιζόμενοι στο διάταγμα της Αντιβασιλείας (23.2.1835) που επέβαλε την ισχύ όλων των 
κατά τόπους εθίµων, επικαλούνται την αυτονόητη υπερίσχυση της συνοδικής απόφασης 
του 1611 και, κατά συνέπεια, εισηγούνται τη µη λύση του γάµου, όταν η συγγένεια 
εβδόµου βαθμού διαπιστώνεται µετά τη σύὐναψή του. Στη συνέχεια, Και ο νέος νόμος περί 
Καταστατικού της Εκκλησίας (31 Δεκεμβρίου 1923) διαμορφώνεται γύρω από την ἴδια 
αντίληψη και αποδέχεται ότι δεν υπάρχει κώλυμα στον 7ο βαθµό ανοίγοντας, έτσι, το 
δρόµο για την κατάργηση της απαγόρευσης και στον 6ο εξ αίματος βαθµό. 


Θα μπορούσαμε να πούμε ότιτο «κατ' ἐθιμον διαπλασθέν δίκαιον» των νομικών των αρχών 
του αιώνα αναγνωρίζει και καθιερώνει στον κοινωνικό χώροτης κοινότητας την επικράτηση 
των πρακτικών εις βάρος των κανόνων του επίσηµου δικαίου. Οι πρακτικές εκφράζουν τις 
ατοµικότητες µέσα στα πλαίσια της συλλογικής ανεκτικότητας. Σε άµεση συνάφεια µε 
Κοινωνιολογικές έννοιες όπως οι γαµήλιες στρατηγικές και οι στρατηγικές της 
αναπαραγωγής (Βουγαίθει 1980), οι πρακτικές έχουν περισσότερο να κάνουν µε τις 
κοινωνικές χρήσεις της συγγένειας παρά µε τους κανόνες της. Ως συνάρτηση των επιλογών 
που είναι δυνατόν να διαμορφωθούν στο περιθώριο των δικαιϊκών κανόνων, Φαίνεται να 
υπαγορεύονται απὀ τις συγκυρίες στα περιθώρια του δικαίου. Με τον καιρό, όµως, οι 
«εθιµικές πρακτικές», Και µέσα από τη συστηματική επανάληψή τους, αποκτούν ιστορικό 
βάθος µε αποτέλεσµα να δημιουργούν νέους κανόνες ή να υποκαθιστούν τους ήδη 
υπάρχοντες. 


Παράλληλες ρυθμίσεις στη δυτική αυτοκρατορία 
Τα δεδοµένα 


Το κώλυμα γάµου λόγω αιµατοσυγγένειας (εορηαϊἰο) αποτελεί το κυριότερο απὀ τα 
αναφερόμενα ως «σχετικά κωλύματα». Η επίκληση δε της ύπαρξης συγγενικού δεσμού 
ήταν το πιο συχνό επιχείρημα για τη διακοπή κάθε ανεπιθύµητου γάμου. Στο κλασικό 
δίκαιο, λοιπόν, η αιματοσυγγένεια γίνεται «κώλυμα». Η παράβαση του κωλύματος 
ακυρώνει το γάμο και η ακύρωση του γάµου επιφέρει αναδρομικά (80 ἱπίίο/εξ αρχής) την 
άρση της νομιμότητας των παιδιών, τα οποία εφεξής θεωρούνται νόθα. Στον Αρμενόπουλο, 
τα νόθα παιδιά που προέρχονται απὀ ακύρωση αιμομικτικού γάµου αναφέρονται ως 
«σπούρια», από το λατινικό σριγίµς/νόθος, όρος που σηµαίνει τα παιδιά από 


αδελφοί λαμβάνωσι δύο πρώτας εξαδέλφας» (λήμμα 400, περίοδος 1764-1774). Βλ. σχετικά στο 
Μαριδάκης 1922: 59-62 και Κρασσάς 1927: 52-56. Είναι ενδιαφέρουσα η διάσταση απόψεων κι οι 
διαφορετικές ερμηνείες που προβάλλονται απὀ τους συγγραφείς, για να καταλήξουν στο ίδιο 
συμπέρασμα, ότι δεν συνιστά γαμικό κώλυμα ο έκτος βαθμός εξ αγχιστείας. 

΄ΌΠιο συγκεκριµένα, ο Μαριδάκης υποστηρίζει ότι «εφ'όσον επεκράτησεν εθιμικό δίκαιον αντίθετον 
προς την νεαράν του Μανουήλ Κομνηνού |...] θέλει επικρατήσει το κατ' ἐθιμον διαπλασθέν δίκαιον 
[...Γ ήτοι ο γάµος μεταξύ συγγενών ζ' βαθμού να απαγορεύεται, γενόμενος όµως να µη διασπάται". 
Βλ. Θέμις 1906, 17: 357). 


34 


αθεµιτογαµία, δηλαδή από αιμομιξία (ίνκεστος γάμος/ἰπεεςίθ). Και στην δυτική 
αυτοκρατορία, όµως, υπάρχει διαφοροποίηση ανάλογα µε το βαθµό αιματοσυγγένειας. 
Ωστόσο, ενώ κηρύσσονται νόθα τα παιδιά απὀ αιµομιξία, παραμένουν γνήσια και νόµιµα 
όσα γεννήθηκαν µέσα σε γάµο που κωλύεται μεν, αλλά σε βαθµό αιματοσυγγένειας πέρα 
από εκείνον στον οποίο η συνάφεια αποτελεί αιμομιξία. 


Κι έτσι, λοιπόν, ολόκληρη η συζυγική ζωή μπορούσε να ακυρωθεί και ο γάμος να λυθεί 
λόγω «γένους», δηλαδή λόγω κοινής, και μάλιστα κοντινής, καταγωγής, µε αποτέλεσµα και 
τα παιδιά να αποκλείονται από την πατρική κληρονομιά. Η κατάσταση αυτή μπορούσε να 
διορθωθεί µόνον εάν ο πάπας δεχόταν να επικυρώσει το γάμο απὀ λύπηση για τα παιδιά. 
Έπρεπε, όµως, πρὠτα να αποδειχθεί ότι οι σύζυγοι αγνοούσαν το εμπόδιο και δεν είχαν 
ενεργήσει «με πονηρία» (6αιάεπιεϊ 1987: 205)”. Κατά τον Χίο και Χίο αιώνα, ο 
καθορισμός του βαθμού μέχρι τον οποίο ο γάμος θεωρείται αιµομικτικός, αλλά και ο 
υπολογισμός του, προκάλεσαν σφοδρές δογµατικές αντιπαραθέσεις και συνέβαλαν στη 
δηµιουργία νέας νομοθεσίας. 


Νομοδεσία και αιματοσυγγένεια 


Μόλις στο δεύτερο µισό του 11ου αιώνα, η εκκλησία της Ρώμης αποφασίζει να καθορίσει 
το δόγµα της σχετικά µε το κώλυμα της αιµατοσυγγένειας. Καταρχάς τείνει στο να το 
περιορίσει. Κι αυτό, διότι την εποχή εκείνη ο έβδομος βαθμός συγγένειας, υπολογισμµένος 
σύμφωνα µε το κανονικό σύστημα, ἦταν ακόµη σε ισχύ, αποδεκτός κι απὀτις δύο συνόδους 
της Ρώμης, το 1059 και το 1065, µε αποτέλεσµα την προσβολή και τη διάλυση πολλών 
γάμων για λόγους αιµομιξίας. Όμως, η χρήση του µέσου αυτού, δηλαδή της επίκλησης 
ακυρότητας λόγω αιμομµιξίας, εθεωρείτο πια επικίνδυνη για δυο λόγους. Αφενός µεν 
καταστρατηγούσε την αρχή του αδιαλύτου του γαµήλιου δεσμού και, αφετέρου, οδηγούσε 
στο συχνό Φαινόμενο παραποίησης των γενεαλογιών, είτε για την ακύρωση ενός γάµου 
είτε, αντίθετα, για τη σύὐναψή του. Για να δώσει, λοιπὀν, ένα τέλος στις συνεχείς 
παραβάσεις, ο 50ος κανόνας της ΙΝης συνόδου του Ιαἴγαπ, το 1215, αποφάσισε να 
περιορίσει το κώλυμα ορίζοντας σαν όριο τον τέταρτο κανονικό βαθµό”’”. 


Παρόλο που οι εκκλησιαστικές αρχές παρουσιάζονταν ιδιαίτερα αυστηρές ως προς την 
πρόληψη και απαγόρευση αιμομικτικὠν γάµων, εντούτοις ήταν ανέλπιστα ελαστικές ως 
προς τη χορήγηση ειδικὠν αδειών και, κυρίως, για τις περιπτώσεις εκείνες όπου ο γάµος 
είχε ήδη πραγµατοποιηθεί και ολοκληρωθεί. Και πάλι, όµως, θεωρείται απαραίτητο να 
αναζητηθεί το εάν οι σύζυγοι είχαν ή όχι γνώση του βαθμού συγγένειας που τους συνέδεε. 
Δηλαδή, η παπική εκκλησία, προσπαθεί να εφαρμόσει µια πολιτική πρόληψης του 
απαγορευµένου για να αποφεύγει τις μετέπειτα επιπλοκές. Μέσα σ' αυτό το πνεύμα, απὀ 
τις αρχές του 11ου αιώνα και µετά, είχε αρχίσει να είναι πιο επιφυλακτική και να 
απορρίπτει τόσο τις δηλώσεις των συζύγων όσο και των κοντινών συγγενών τους σχετικά µε 
το ακώλυτο ή ὀχι του γάμου. Έτσι, µε απόφαση της συνόδου του (Ιεγπιοπῖ, το 1130, δεν 
αποδεχόταν πια παρά τις δηλώσεις τρίτων, άσχετων, ξένων προς τις οικογένειες των 
μελλονύμφων, διότι θεωρούσε ότι αυτοί παρεμβαίνουν ὀχι για ίδιον όφελος αλλά, 
εμπνεόµενοι απὀ τη χριστιανική τους αγωγή, επιθυμούσαν να πολεμήσουν ενάντια στην 
αιμομιξία. 


Και πάλι, όµως, η σχετική ευκολία µε την οποία οι ενδιαφερόμενοι εξακολουθούσαν να 
επιτυγχάνουν την πολυπόθητη άδεια, αναιρούσε εν μέρει τις ὀποιες καταδικαστικές 
απόπειρες της παποσύνης που βρισκόταν, σε κάθε περίπτωση, υποχρεωμένη να 
δικαιολογεί τις αντιφάσεις της και την ελαστικότητα των αντιπροσώπων της. Ωστόσο, για 


κα σαιαεπηεῖ, /68Η, {6 πἸαΓίασθ ϱη Οοεἰαεηί, 65 Εαῑίοηπς αι (εί, 1987. 
3Βλ. παρακάτω. 
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όλες τις περιπτώσεις αμφισβήτησης, το κύριο µέλημά της, πάνω στο οποίο στήριξε και τον 
δραστικό περιορισμό του κωλύματος, ήταν η απόλυτη διατήρηση της αρχής του αδιάλυτου 
του συζυγικού δεσμού, ως θεµέλιου λίθου της κοινωνικής οργάνωσης και συνοχής. Η αρχή 
αυτή συνοδευόταν βέβαια κι απὀ άλλες συναφείς παραινέσεις, όπως η µη σύναψη 
δεύτερου γάµου µετά τη διάλυση του πρώτου, η αποφυγή των υιοθεσιών σε περίπτωση 
ακληρίας, κ.ά. 


Νομοδεσία και αγχιστεία 


Όπως είδαµε και παραπάνω, το μεσαιωνικό κανονικό δίκαιο έχει την τάση να διευρύνει τη 
ζώνη αγαµίας λόγω αιματοσυγγένειας. Το ίδιο συμβαίνει και µε το κώλυμα γάµου λόγω 
αγχιστείας. Στο ρωμαϊκό δίκαιο η απαγόρευση γάμου ισχύει για την κάθετη γραµµή, αλλά 
ὀχι για την πλάγια και αυτό διότι εθεωρείτο απίθανος ο γάµος ενός άνδρα και τη µητριά 
του (σύζυγο του πατέρα του) ή µε την προγονή του (κόρη της συζύγου του απὀ άλλο γάμο. 
Στη συνέχεια, όµως, και η λατινική εκκλησία, παρακινηµένη και απὀ τις διδαχές του 
Αυγουστίνου”", αποφάσισε να διευρύνει το κώλυμα λόγω αγχιστείας. Έτσι, εφόσον ο γάμος 
είναι ένας τρόπος για την δηµιουργία σχέσεων ανάμεσα σε οικογένειες ξένες μεταξύ τους 
(η αρχή της εξωγαµικής επιγαµίας, γάµος έξω απὀ την αιματοσυγγένεια, εορηαϊ[ο), η 
Εκκλησία διευρύνει το κώλυμα του ρωμαϊκού δικαίου που αφορά στην αγχιστεία : η 
σύνοδος της Ρώμης (721) απαγορεύει ρητά σε έναν άνδρα το γάμο µε γυναίκα που είχε 
προὐπάρξει σύζυγος οποιουδήποτε συγγενή του. Η απαγόρευση αυτή συνάδει µε τη 
χριστιανική ρήση «οι δύο έσονται εις σάρκα μίαν». Διότι, όπως είδαμε και στην ενότητα για 
τα κωλύματα και την αιματοσυγγένεια στην ανατολική εκκλησία, µε το γάμο οι 
αιµατοσυγγενείς του ενός συζύγου γίνονται συγγενείς εξ αγχιστείας του άλλου”. 


Υπολογισμός των θαὺμών συγγένειας 


Ο κανονικός βαθμός συγγένειας είναι ο βαθμός συγγένειας που υπολογίζεται σύµφωνα µε 
το κανονικό δίκαιο της Καθολικής εκκλησίας. Ο κανονικός τρόπος υπολογισμού της 
αιματοσυγγένειας αντικατέστησε τον παλαιότερο ρωμαϊκό τρόπο γύρω στον 7ο µε 8ο 
αιώνα. Πηγάζει απὀ το δίκαιο των γερμανικών λαών (ή τα γερμανικά φύλα) που υπολόγιζαν 
τη συγγένεια ανά γενιές, αποδίδοντας την ίδια συγγένεια σε όσους χωρίζονται απὀ τον 
κοινό πρόγονο από τον ίδιο αριθµό γενεών. Έτσι, συγγενείς πρὠτου βαθμού είναι οι : 
πατέρας, µητέρα, αδελφός, αδελφή, γιος κόρη. Δευτέρου βαθμού είναι οι 
παππούς/γιαγιά, θείος/θεία, πρωτεξάδελφοι/πρωτεξαδέλφες, ανεψιοί/ ανεψιές, εγγόνια. 
Τρίτου βαθμού είναι οι : πρόπαπποι, μεγάλοι θείοι/µεγάλες θείες, τα παιδιά των 
πρωτεξαδέλφων του ΕΡο, μικρανιψιοί/µικρανιψιές, δισέγγονα. Είτε ανεβαίνουµε από το 
υποκείµενο αναφοράς στον κοινό πρόγονο, είτε κατεβαίνουµε από τον πρὀγονο στον ΕΡο, 
το σηµείο εκκίνησης μένει εκτός υπολογισμού. Ο κανονικός τρόπος υιοθετήθηκε απὀ το 
αγγλικό δίκαιο και έγινε το ΟΠΊΠΊΟΗ ἄθφΓεθ. 


30 Αυγουστίνος Ιππώνος ή Άγιος Αυγουστίνος (354-430), είναι χριστιανός θεολόγος και φιλόσοφος 
του οποίου τα συγγράµµατα επηρέασαν την ανάπτυξη του Δυτικού χριστιανισμού και της δυτικής 
Φιλοσοφίας. Είναι ένα από τους τέσσερεις Πατέρες της Δυτικής εκκλησίας Τα γραπτά του ήταν 
άγνωστα στη χριστιανική Ανατολή μέχριτο τέλοςτου Χιου αιώνα. Γιατους ορθόδοξους χριστιανούς, 
η µεγάλη επιρροή του Αγίου Αυγουστίνου στην Δυτική πατρολογία, είναι µια απὀ τις αιτίες που 
συνέβαλαν στο διαχωρισμό της Δύσης από τον υπόλοιπο χριστιανικό κόσµο. Και αυτό διότι 
θεωρείται ότι οι ρίζες των κυριότερων σηµείων απόκλισης μεταξύ Λατινικής Εκκλησίας και 
Ορθοδόξου Εκκλησίας βρίσκονται στο έργοτου. 

4 σαιάαπεῖ, ορ.οἰῖ.: 211-212. 
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Ο ρωμαϊκός τρόπος υπολογισμού των βαθμών συγγένειας είναι ο παλαιότερος 
(χρονολογείται από 2000 χρόνια περίπου) και καθορίστηκε στις Εισηγήσεις (Ιη5ιτμϊίοηες) 
του κώδικα (οτρις [μπς οἰν]ίεσώμα αστικού δικαίου (527-565) του βυζαντινού 
αυτοκράτορα Ιουστινιανού. Ο κώδικας αρχικά ονομαζόταν Ιουστινιάνειος Κώδικας ((οαεχ 
Ιυς[πίαηι5), και στην συνέχεια, όταν ολοκληρώθηκε, καθιερώθηκε ως (ογρις [μγὶς οἰν[[ίς. Το 
σπουδαίο αυτό νομοθετικό έργο αποτελούσε σύνθεση αυτοκρατορικών νόμων απὀ την 
εποχή του Αδριανού έως και τον Ιουστινιανό, καθώς και µια αναθεώρηση παλαιότερων 
νομικών συγγραμμάτων, τα οποία είχαν εκδοθεί απὀ Ρωμαίους αυτοκράτορες. 
Περιλαμβάνει τον Συνταγματικό Κώδικα (6οαεχ 6οηςσιμΠίοπιΠ]), τον Πανδέκτη ή Περίληψη 
(Ραπασείαε/Ρἰίρεςί8), τις Εισηγήσεις (Ιηςτιμϊίοπες) και τις Νεαρές (Νονεί]αε (οηςι{τμίίοπες 
Ροςσί (οαἰσοθιι). Το (ογρις [υγὶς εἰνηίς συνέβαλε στη θεμελίωση του Βυζαντινού κράτους, 
αλλά αποτέλεσε και τη βάση πάνω στην οποία στηρίζεται το σύγχρονο αστικό δίκαιο σε 
πολλές χώρες της Ευρώπης. Η σπουδαιότητά του έγκειται στο γεγονός ότι επέτρεψε την 
εναρμόνιση της Πολιτεέας µε την Εκκλησία, µε αποτέλεσµα πλήθος νόμων που 
εφαρμµόζονταν απὀ την Εκκλησία να ενταχθούν στους νόμους του κράτους και, ειδικότερα, 
οι κανόνες των Οικουμενικών συνόδων, που εφαρµόζονταν, πλέον, ως «τάξιν νόμων». Η 
σύγκλιση του κράτους µε την Εκκλησία πραγματοποιήθηκε µέσα στο πλαίσιο της ένταξης 
του Χριστιανισμού στις θεµελιακές δοµές του ρωμαϊκού κράτους σηματοδοτώντας τη 
µετεξέλιξή του. Ο Ιουστινιανός κὠδικας βρέθηκε στο επίκεντρο αυτής της σύγκλισης 
καθόλη την βυζαντινή εποχή. Το πρὠτο µέρος του (ογρις |μγίς οἰν]ίς ολοκληρώθηκε και 
µπήκε σε ισχύ το 528-529. Το 534, έγινε νέα έκδοση. Το τέταρτο µέροςτου (ογρις, Νονειίαθ 
(οησί[ἐμίίοηες /Νεαραί διατάξεις, είναι μεταγενέστερο και προστέθηκε µετά την δεύτερη 
έκδοση του κώδικα για να περιλάβει το νομοθετικό έργο του Ιουστινιανού (565). Αι Νεαραί, 
σε αντίθεση µε τον προγενέστερο κώδικα, γράφτηκαν στα ελληνικά που ήταν η επίσηµη 
γλὠσσα της Ανατολικής αυτοκρατορίας. Γύρω στο 900, ο αυτοκράτορας Λέων ο Σοφός 
διέταξε τη μετάφραση του συνόλου του κὠδικα στα Ελληνικά, για να γίνει το κείµενο 
κατανοητό απὀ τους βυζαντινούς νομικούς. Η ελληνική αυτή έκδοση ονομάστηκε Τα 
Βασιλικά. Σύμφωνα, λοιπόν, µε τον ρωμαϊκό τρόπο, ο υπολογισμός των βαθμών 
αιματοσυγγένειας γίνεται κατά ργαάις/βήµα[τα], κατά µήκος µιας διπλής κλίµακας: κάθε 
γέννηση συνιστά ένα βαθµό. Ξεκινώντας απὀ τον 6ρο, υπολογίζουμε τα διαστήματα (κάθε 
διάστηµα µια γέννηση) κατά µήκος της ανιούσης γραμμής καταγωγής μέχρι τον κυρίαρχο 
πρόγονο και, στη συνέχεια, κάνουµε το ἴδιο κατεβαίνοντας τα διαστήµατα μέχριτον 6Ρρο, ο 
οποίος όµως δεν συμπεριλαμβάνεται στον υπολογισμό. Έτσι, πρὠτο βαθµό συγγένειας έχει 
ο 6ρο µε τους: πατέρα, μητέρα, γιο, κόρη. Δευτέρου βαθμού µε τους: αδελφό/αδελφή, 
παππού/γιαγιά και εγγόνια. Τρίτου βαθμού µε τους: προπάππους, θείους/θείες, 
ανεψιούς/ανεψιές και δισέγγονα. Και τέταρτου βαθμού με τους: 
πρωτεξάδελφους/πρωτεξαδέλφες, αδελφούς/αδελφές των παππούδων, εγγόνια των 
αδελφού/αδελφής, κ.λπ. Ο υπολογισμός των βαθμών αιματοσυγγένειας στην Εξάθιθλο 
γίνεται µε τον ρωμαϊκό τρόπο (πιοαθ γοπιαϊη/ηιοαε οἶνί/) και ισχύει µέχρι σήµερα”. 


Επίλογος 


Ξεκινώντας απὀ τα εθνογραφικά µας δεδοµένα και την ανθρωπολογική προσέγγιση των 
ζητημάτων που αφορούν στις ζώνες επιγαµίας, θελήσαµε να αναπτύξουμε το θέµα της 
γαμµηλιότητας και των κωλυμάτων γάµου αναφορικά µε την αιματοσυγγένεια και την 
αγχιστεία. Η δοµή του κειµένου είναι σύνθετη και, κατά κάποιο τρόπο ανορὺόδοξη, διότι η 
ιστορική θεώρηση έπεται των εθνογραφικών παραδειγµάτων και της ανθρωπολογικής 


5 Για τους βαθμούς αιματοσυγγένειας βλ. και Ηόπίείει, ΕΓαηςοίσθ, ΙΘχεγείοε ἄθ |α ραγεηίθ, Ηαυῖες 
Εἴμσαες, (αἱπιαΓα, [6 5ευΙ!, 1981. 
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ερμηνείας. Με άλλα λόγια, τα συγκείµενα ακολουθούν, αντί να πλαισιώνουν τα δεδοµένα 
της έρευνας και τη θεωρία. 


( 2020 Σοφία Δασκαλοπούλου 
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